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0000 


विज्ञप्ति: 


वरस करुण श्रीगौरसुन्दर की अनुकम्पा से तदीय अनुमत 
श्रीमत्‌ कृष्ण इपायन वेदव्यास प्रणीत भागवत भाष्य युक्त ब्रह्मसूत्र वेदान्त 
दशेनसू ग्रन्थ प्रकाशित हुआ। यह सूत्र ब्रह्म मीमांसा नाम से प्रसिद्ध है, इस 
में ५५८, मंतान्तर में ५५५, सूत्र, ४ अध्याय, १६ पाद हें । सूत्रकर्त्ता श्रीवेद- 
व्यास जीने सूबार्थे को सरल रूप से हृदङ्गम कराने के लिए उक्त क्रमबद्ध सुत्र 
निकर के अनुसार अर्थ ग्रन्थ श्रीमद्‌ भागवत नामक महापुराण की रचना की 
एवं उसका विवरण गरुड़ पुराण में स्वयं ही लिखाहे, “ अर्थोऽयं ब्रह्मसूत्राणां 
भारतार्थ विनिर्णयः गायत्री भाष्य रूपोऽसौ वेदार्थ परिवृ हितः ॥ ” 

यह भागवत्‌ ब्रह्म सूत्रों की अर्थ प्रकाशक गायत्रीका भाष्यरूप है, एवं 
इस से वेदार्थ वधित रूप से अभिहित हुआ है। श्रीधरस्वामिपादने भागवत 
ग्रन्थ की व्याख्या के प्रारम्भ में लिखा है। | 

“गन्थोऽषठादशसाह्ः भ्रीसद्भागवताभिधः 

सर्ववेदेतिहासानां सारं सारं समुद्धृतम्‌ 

सवे वेदान्त सारं हि श्रीमद्‌ भागवतमिष्यते 

तदृसासृततुप्तस्य नान्यत्र स्यादतिः क्वचित्‌ ॥” 


श्रीमद्‌ भागवत नामक ग्रन्थ,-अष्टादश सहस्र संख्यक इलोकपूर्ण हैं, 
यावतीय वेदेतिहासों के सारांश इस में सन्निविष्ट है, निखिल वेदों के सार 
सिद्धान्त ही भागवत नाम से अभिहित है, भागवतरसामृत से परितुप्त व्यक्ति 
की कदाच अन्यं पुस्तकों में तृप्ति नहीं होगी । 

भारतीय विभिन्न सम्प्रदायोंके मनीषिवृन्द स्व स्वमत स्थापन के लिए 
निज कल्पित, ब्रह्म सूत्र भाष्य प्रणयन करना अत्यावश्यक समझते थे उस 
समय श्रतिः प्रस्थान, स्मृति प्रस्थान, न्याय प्रस्थान के द्वारा निज मत प्रति 
पादन करना धर्मीय व्यवस्थाके लिए अनिवार्यं था। इस पाण्डित्य कल्लोल 
कोलाहलको शान्त कराने के लिए श्रीगौराङ्ग देव का आविर्भाव हुआ, आपने 
अवद्य रूढ़ि वाद को समाप्त कर दिया, पुरातन नूतन में, एक और अनेक में 
अनूकूल और प्रतिकुल में अचिन्त्य सामञ्जस्य . को स्थापन कर निखिल 


(२) 

कोलाहल को शान्तकर दिया । स्वयं भगवान्‌ महावतारी श्रीगौराङ्ग देव, 
स्वसम्प्रदायसहस्राधिदेव होकर भी स्वयं वेदान्तभाष्य प्रणयन नहीं किये। 
कार्य एवं प्रयोजन दोनोंही आप पर आख्ढ नहीं हुये, कारण, केवल आपके ही 
मत में श्रीमद्‌ भागवत ब्रह्म सूत्र का अक्रत्रिम भाष्य है, एतदर्थ श्रीजीव- 
गोस्वामीजी ने तत्त्व सन्दर्भ में लिखा है,--कि, ब्रह्म सूत्राणामर्थ:, तेषामकृत्रिम 
भाष्यभूत इत्यर्थः। तस्मात्‌ तद्भाष्यभूत स्वतः सिद्ध तस्मिन्‌ सत्यर्वाचीन 
मन्यदन्येषां स्व स्व कपोल कल्पितं तदनृगतमेवादरणीयमिति गम्यते ॥” 

अर्थात श्रीभागवत ही ब्रह्म सूत्र का अकृत्रिम भाष्य है, सुतरां स्वत:सिद्ध 
भाष्यभूत श्रीमद्‌ भागवत के समक्ष में अन्यान्य अर्वाचीन भाष्य स्व कपोल 
कल्पित मात्र हैं, किन्तु श्रीभागवत सिद्धान्तानुगत भाष्य मात्र ही आदरणीय 
हैं। इसलिए ही श्रीगौराङ्ग देव के अनृयायिगणा वेदान्त सूत्र के भाष्य 
प्रणयन में प्रयासी नहीं हुए । किन्तु स्वयं श्रीमन्‌ महाप्रभु तात्‌ कालीन प्रधानतम 
वेदान्तिगण के समक्ष में अचिन्त्य भेदाभेद वाद का ही प्रचार किए थे 
काशी में पण्डित वरेण्य श्रीप्रकाशानन्द सरस्वती, नवद्गीप के अद्वितीय नैयायिक 
श्रीवासुदेव सार्वभौम के निकट आपने वेदान्त सूत्र की भागवत्तातुसारिणी 
व्याख्या सिद्धान्त प्रस्तुत किए थे, उस से आप सव मन्त्रमुग्धवन्‌ होकर श्री- 
गौराङ्ग देव के चरणों में आत्मसमर्पण किए थे। इन सव सिद्धान्तों को 
श्रीसनातन गोस्वामी प्रभृतियो ने निंज निज ग्रन्थ में लिपिबद्ध किया है, एवं 
श्रीपाद श्रीजीव गोस्वामी जीने क्रम सन्दर्भ षट्सन्दर्भ सर्व मम्बादिनी में विशेष 
रूप से उस को लिपिबद्ध किया हे। “ अपरेतु तर्का्रतिष्ठानाप्‌ ब्रह्मसूत्र 
( ।२।१।११ ) भेदेऽप्यमेदेऽपि निर्मर्याद दोषसन्ततिदर्शनेन भिन्नतया 
चिन्तयितुमशनयत्वादभेदं साधयन्तः तद्गदभिन्नतया चिन्तयितुमशकयत्वाद्‌भेद 
मपि साधयन्तोऽचिन्त्यभेदाभेदवादं स्वीकुर्वन्ति । ( सर्वसम्वादिनी ) 
अर्थात्‌ एक सम्भ्रदायी वेदान्तिगण कहते हैं-तक की अप्रतिष्ठा हेतु भेद एवं 
अभेद स्थापन में निखिल दोष उपस्थित होनेके कारण ब्रह्म से शक्ति को भिन्न 
रूप से मानना असम्भव है, इस हेतु भेद साधन भी दुस्कर होता है, वेसा अभेद 
साधन करना भी दुष्कर है, इस प्रकार भेदाभेद साधन में चिन्ता की सामर्थ्य 
हीनता के कारण, हम अचिन्त्यभेदाभेदवाद को ही स्वीकार करते हैं । 

कालान्तर में साम्प्रदायिक प्रयोजन से प्रेरित होकर श्रीबलदेव विद्या- 
भूषण जीने ब्रह्मसूत्र पर गोविन्दभाष्य प्रणयन किया, श्रीगोविन्द भाष्य में 
ईश्वर, जीव, प्रकृति, काल, कर्म यह्‌ पञ्चतत्त्व का निरूपण है, श्रीकृष्ण ही 
परम वस्तु हैं ॥ 

हेतुत्वाद्‌ विभुचेतन्यानन्दत्वादि गुणाश्रयात्‌ । 
नित्य लक्ष्यादिमत््वाच्च, कृष्ण: परतमो मत: ॥ 


(१) श्रीकृष्ण, निखिल वेद वेद्य हैं, (२) विश्व सत्य है, (३) ब्रह्म एवं 

विश्व में भेद सत्य हैं, (८) जीव ग्रणुचेतन्य, नित्य, एवं श्रीकृष्णदास है, (५) 
जीव में साधन गत भेद हैं। (६) श्रीकृष्ण चरण प्राप्ति ही मोक्ष है, (७) 
पराभक्ति ही साधन हे, (=) प्रत्यक्ष अनुमान, शब्द, यह तीन ही प्रमाण हैं । 
श्रीकृष्ण निखिल वेद वेद्य हैं। (६) मध्व मत के साथ इस में एकता सुस्पष्ट 
है, ब्र० सू० भाष्य १।१।३ में आपने लिखाहे, अथ जगज्जन्मादि हेतु: पुरुषोत्तमो 
ऽविचिन्त्यत्वाद्‌ वेदान्तेनेव वोब्यो, नत तकें:, इस सन्दर्भे में गोविन्द भाष्य 
३-२-३१ एवं तत्रत्य टीका आलोच्य हैं, १।१।१६, १७,.२१, १।३।५, अभृति 
सूत्र में भेदवाद का विचार होने पर भी गौड़ीय वेष्णव गण द्वैतवादी नहीं है, 
इस सिद्धान्तका सारमम्ने श्रीचेतन्य चरितामृत प्रथमखण्डके सप्तम, मध्यके षष्ठ 
विश अध्याय में विशेष रूप से वणित हें। शाजञ्ञ श्रद्धालु व्यक्ति ही वेदान्त 
श्रवण का अधिकारी हैं, श्रीकृष्ण ही वेदान्त का उद्देश्य हैं, भक्ति ही श्रीकृष्ण 
प्राप्ति का साधन है, एवं प्रेम ही प्रयोजन तत्त्व है, सर्ववेदान्त सार श्रीमद्‌ 
भागवत भक्ति वाचक ग्रन्थ हैं ॥ 

भारतीय शाज्ञ में सृष्टि तत्त्वके सन्दर्भ में साधारणतः तीन प्रकार मत 
हैं, आरम्भदाद, परिणामवाद, विवत्तेवाद, । न्याय वैशेषिक आरम्भवादी 
हैं, इस मत में पार्थिव, जलीय, तेजस, वायवीय चतुविध परमाणु द्व्यणुकादि 
क्रम से ब्रह्माण्ड पर्यन्त जगतूका आरम्भ करतेहें, उत्पत्ति के पहले कार्य असत्‌ 
है, कारण व्यापार द्वारा वह उद्भूत होता है, असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति होती 
है, जिस प्रकार सूत्र से वञ्ज की उत्पत्ति होती है, अवयव एवं अवयवी भिन्न 
वस्तु है, इसमत में अभाव से भावोत्पत्ति स्वीकृत है । 

द्वितीय परिणाम वाद में-इस मतावलम्बिगण दो प्रकार होते हैं, 
प्रथमतः, सांख्य, पातञ्जल, पाशुपतादि इसमत में सत्त्व तमोरजात्मक प्रधान 
प्रकृति ही महत्‌ अहंकार इत्यादि क्रम पूर्वक जगदाकार में परिणत हुए हैं, 
उत्पत्ति के पूर्व कार्य कारण में सूक्ष्म रूप में अवस्थित रहता है, इस मत में 
अभाव से भावोत्पत्ति सिद्धान्त स्वीकृत नहीं है, प्रागभाव एवं ध्वंसाभाव भी 
स्वीकृत नहीं है आविर्भाव एवं तिरोभाव को मानतेहैं । वेदान्त दर्शन के प्रति 
पाद्य तत्त्वज्ञान, तदनुकुल तत्त्व एवं सृष्टितत्त्व हैं, ब्रह्म सूत्र में तत्त्वज्ञान की 
आलोचना समधिक रूपसे होने पर भी सृष्ठि तत्त्व एवं कर्म तत्त्व गौणभाव 
से आलोचित हुए हैं । 

श्रीगौराळु देव तथा उनके अनुयायिवृन्द श्रीमध्वाचार्य का द्वेतवाद, 
रामातुज का विशिष्टाद्वे तवाद, भास्कर, निम्बार्कका भेदाभेद वाद एवं वल्लभ 
क्रत शुद्धाइ त वाद का भी समर्थन न कर शक्ति शक्तिमत्तत्त्व प्रतिपादन सन्दर्भ 
में अचिन्त्य भेदाभेंद वाद रूप निज सिद्धान्त को दुढ़तर भित्ति में संस्थापित 


(४) 
किए हैं, एवं रसो वे स: आनन्द ब्रह्म ति व्यजानात्‌ , मधुब्नहा, भूमाब्रहा; प्रभ्नृति 
श्रूतिप्रतिपाद्य पदार्थ ही परमतत्त्व रूप से स्वीकृत होने के कारण ज्ञान 
साधन की पराकाष्ठा रूप भागवती प्रेमभक्ति को संस्थापन कर दर्शन जगत्‌ 
को सरस मसृण जीवन प्रदान किए हैं, श्रीमद्‌ भागवत मत में ब्रज रस की 
उपासना है, इस में अनुपम त्याग, तन्मयता, ममता, सेवा प्रभृति का अपूर्व 
समावेश है, सुशृङ्खल धारणा के लिए श्रीभागवत रस का परिवेषण भक्ति 
रसामृतसिन्धु एवं उज्जल नीलमणि ग्रन्थ के द्वारा ही हुआ है, । 
श्रीमद्‌ भागवत के स्वरूप परिचय सन्दर्भ में श्रीवेदव्यास जीने स्वयं 
ही कहा है, 
राजन्ते तावदन्यानि पुराणानि सत्तांगणे । 
यावद्‌ भागवतं नेव श्रूयतेऽमृतसागरभ्‌ ॥ 


निगम कल्पतरोर्गलितं फलं ” रूप से शास्त्र प्रारम्भमें भा० १२-१३-१४ 
१।१।३। स्वरूप परिचय घोषित हुआ है, सकल शाश्वत सत्य एवं चरम तत्त्व 
का प्रकटन जिस से हुआ है, वह ही वेद है, और वेद रूपी रसाल वृक्षका ही 
रसमय गलित फन है श्रीभागवत, वृक्ष की परिणति में ही फलोत्पत्ति होती 
हैं, फल दान से ही वृक्ष वीज की सार्थकता भी होती है। 


वृक्ष फल दृष्टान्त से एक सुगभीर सत्य प्रकाशित हुआ है, निखिल वेद 
सार हैं प्रणव, प्रणव की मूर्ति ब्रह्म गायत्री हैं, यह ब्रह्म गायत्री ही प्राणयुक्त 
फलता प्राप्त हुई है,-भीमद्‌ भागवत के प्रति अक्षरों में। चैतन्य चरितामृत 
ग्रन्थ के आदि ७।१२५ में श्रीगौराङ्ग देवने प्रणवको वेद का महावाक्य कहाहै, 
श्रीजीव गोस्वामी ने भा? १०।८७।२ इलोक की टीका में कहा है,- सर्ववेदार्थ 
समन्वित होने के कारण इस का महत्व, अ, उ, म, अकारादि अक्षर त्रय 
परस्पर सम्बन्ध विशिष्ट है, अत: वाक्यत्व है, महत्व तथा वाक्यत्त्र रहने के 
कारण इस का महावाक्यत्व सिद्ध हुआ है । इस प्रणवका विश्लेषण स्वरूप 
ब्रह्म गायत्री है, ऋषियों की उक्ति में इस से गभीर तातृपय प्रकाशित हुआ है, 
गायत्री की संक्षेप व्याख्या इस प्रकार है,--हम सव सूयं मण्डलवरत्ती विश्व 
प्रसविता वरेण्य, भर्गाख्य ज्योति. का ध्यान करते हैं, आप हमारी वुद्धि उत्ति 
को प्रकृष्ट रूप से सञ्चालित करें। गायत्री का यह अर्थ श्रीभागवत में 
विद्यमान है, उस का समन्वय इस प्रकार है-- 

जन्माद्यस्य यतः ” यह अंश सम्पूणं ग्रन्थ का वीज स्वरूप हैं । गायत्री 
के साथ इस की एक वाक्यता है, गायत्रीस्थ धीमहि एवं भागवतीय प्रथम 


इलोकस्थ धीमहि भी एकार्थ वाचक हैं, गायत्रीस्थ प्रचोदयात्‌ एवं भागवतीय 
* तेने › शब्दद्वय एकार्थ वाचकहै, गायत्रीस्थ ' वरेण्यं’ भर्गः, › भागवत पद्यस्थ 
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सत्यं, परं, एकार्थ प्रकाशक हैं । गायत्रीस्थ ' सवितु देवस्य ? पदका तात्पर्य 
भा०।१।१।१ ` जन्माद्यस्य यतः पद में कथित हैं, श्रीभागवत के वीज स्वरूप 
प्रथम इलोक के साथ गायत्री मन्त्रकी सर्वथा सादुझ्य विद्यमान होने के कारण 
श्रीभागवत ही गायत्री भाष्य हैं,-यह प्रमाणित होता है, मत्स्यादि पुराणों में 
स्पष्टतः ही उल्लेखहै,-- यत्राधिकृत्य गायत्रीं वर्ण्यते धर्मविस्तरः ' गायत्र्या 
च समारम्भस्तद्द भागवतं विदुः । 

श्रीभागवत के २।६।३०-३६, इलोक में ज्ञान विज्ञान, प्रेम भक्ति को 
रहस्य, एवं तदङ्ग शब्द से साधनभक्ति को कहा गया है, उक्त चार विषयों को 
दर्शनों में अनुवन्ध चतुष्टय कहते हुँ, यह ही समस्त शास्र का वर्णनीय विषय 
है, इस चतु:श्लोकी का उपदेश भगवावू ने ब्रह्माजी को किया था, प्रणवका 
अर्थं गायत्री में और उसको अभिव्यक्ति चतु:इलोकी में हैं । ब्रह्मा जीने श्रीभग- 
वानूसे चलुःइलोको को प्राप्तकर नारद जी की प्रदान क्रिया, नारद जीने व्यास 
जी को दिया, व्यास जीके द्वारा ही भागवत की भित्ति भूमिकी रचना हुई । 
अतः गायत्री एवं चतुःइलोकी का प्रतिपाद्य पदार्थ एक है,भागवत की परिणति 
चलुःइलोकी में होने के कारण भागवत वेद का सुपक्व फल है,यह कथन 
सार्थक हुआ । 

सत्य द्विविध, मृत्ते, एवं अमूत्त, दो संख्या के साथ दो संख्या के मिलन 
से उत्पन्नं चार होता है, यह है अपूत्त सत्य का उदारहण, दो धट, ओर दो 
घट के एकत्र संस्थापन से जो चार घट की उत्पत्ति होती है, यह ही मुत्त सत्य 
का उदाहरण है । गायत्री मन्त्र प्रतिपादित वस्तु भी अमूत्त है, किन्तु उसका 
पूर्णाङ्ग पूत्तिमत्‌ हृश्य स्वरूप प्रतिपादित हुआ है,-श्रीभागवत में। गायत्री 
मन्त्र में वृद्धि वृत्ति प्रेरण करते की प्रार्थना है, किन्तु प्रेरण का प्रकार का 
उल्लेख गायत्री में नहीं है, सम्प्रति विचायं है, कि-वुद्धि बृत्ति का प्रेरण केसे 
और किस और सम्भव है ? 

गीता में उक्त है,--' बलादिव नियोजितः ' हृषीकेश बलपूर्वक नियोग 
करते हैं, ' तस्मात्‌ शाज्ञ' प्रमाणं ते कार्थाकार्य व्यवस्थितौ ' यहाँपर शाक्लीय 
विधि निषेध द्वारा सभ्य व्यक्ति को कत्तेव्य कर्म मे प्रेरण करते हैं। घर्मयूक्त 
परीति के द्वारा रक्मिणी आदि को आकर्षण करतेहैँ, एवं ब्रज बधुगण को धर्म 
निरपेक्ष शुद्ध प्रीति द्वारा वुद्धि प्रेरण कर आकर्षण करते हैं। यह अन्तिम 
प्रचोदना ही असमो सवातिशायी है। 

निर्मल प्रीति ही आत्मधर्म होने के कारण इस से ही आत्मा का सर्व 
श्रेष्ठ आकर्षण होता दै, स्वर्गादि भोग के प्रति, कर्त्तव्य कर्म के प्रति, स्वधमं 
में मुक्ति एवं भक्ति में बुद्धि प्रेरित होती है, इस में सर्वश्रेष्ठ दिक्‌ वह है, जिस 
दिक्‌ में प्रिय, अप्राकृत रस माथुय्ये में विराजमान हैं । 


द्‌ 

जिस समय लीलापुरुषोत्तम , मनोनयन रसायन स्वीय भर्गो 
ज्योतिः को प्रचार कर वंशीछिद्र रूप आकाश म प्रीतिमधु को डाल कर ब्रज 
चालाओं के जीवन यौवन सर्वस्व का आकर्षण अपनी और किए थे, 'स यत्र 
काम्तो जवलोलकुण्डलाः ( भा० १०।२६।४ ) बहाँपर ही गायत्री मन्त्र मूक्ति 
मान्‌ एवं प्राणवान्‌ होकर परिपूर्णं हुआहै, अम त्त गायत्री ब्रह्माकी, भागवतस्थ 
रास रजनी म पूर्णाङ्क मूक्ति मे परिणत होगई ॥ 

श्रीभागवत ब्रह्म सूत्रका अक्रत्रिम भाष्यहै, ज्ञान काण्डात्मक उप निषद्‌ 
मं प्रधान रूप से ब्रह्मा तत्त्व प्रतिपादित हुआ है. उपनिषदस्थ सिद्धान्त सम, ह 
ब्रह्म सूत्र मे संक्षेप से समुद्दिष्ट है, अद्वेत, विशिष्टाद त, विजुद्धाद त भेदाभेदादि 
वाद की व्याख्या के द्वारा ब्रह्मा सूत्र की अतिशय कदर्थना होगी यह जानकर 
सूत्रकार व्यासदेवने स्वयं ही उस का भाष्य रचना की है, जो श्रीभागवत नाम 
से प्रसिद्ध है। इस में प्रधानतः तीन विषय सन्निविष्ट, है, सम्बन्ध अभिधेय, 
प्रयोजन, ब्रह्मासूत्र का भौ प्रतिपाद्य विषय, सम्वन्धाभिघेय, प्रयोजन है, वाच्य 
तत्त्व, सम्बन्ध है, प्राप्य तत्त्व प्रयोजन, साधन तत्त्व को अभिधेय कहा जाता 
है। अथातो ब्रह्म जिज्ञासा सूत्र की भूमिका मे बलदेव विद्या भुषण ने कहा 
हुँ,-सर्वेदोषवजित, प्राकृतादि रपश शुन्य अनन्त गुणगणालङ कृत सच्चिदा- 
नन्दविग्रह श्री कृष्ण ही ब्रह्मसूत्र का प्रतिपाद्य पदार्थ है । . “वेद्यं वास्तवमत्र’ 
पारमाथिक वस्तु ही प्रतिपाद्य है,इससे अद्रय अखण्ड ज्ञान,एवं ब्रह्म परमात्मा 
भगवान्‌ रूप में त्रिविध प्रकाश है, वह स्वयं ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण, भागवत के 
मुख्य प्रतिपाद्य वस्तु हैं । 

“साम्पराये ' ब्रह्मसूत्र ३।३।२८ की व्याख्या में बलदेव का कथन है-- 
साम्पराय; प्रेम ही प्रयोजन तत्त्व है, श्रीमदू भागवत में भी .६।४।६६ में ' 
मयि निबंद्धह॒ृदया:” इलोक में प्रीति भक्ति ही भगवद्‌ वशीकरणोपाय रूप में 
निदिष्ट हुई है। 

ब्रह्म सूत्रस्थ ३।२में अभिधेय वस्तुकी आलोचना देखी जाती है, इसके 
उपक्रम में बलदेव कहते हैं, श्रीकृष्ण विषयक अनुराग के हेतुरूप भक्ति को 
साधन भक्ति कहीगई है, भा० ११।३।३२ में स्मरन्तः स्मारयन्तश्च इलोक में 
साधन भक्ति की गाढ़ता में प्रेम भक्ति का उदय होता है । 

श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीताका चरम सत्य आदर्शकी जीवन्तमृत्ति भी श्रीमद्‌ 
भागवत में ही प्रकटित हई है, गीता में ' इति ते सवेमाख्यातम्‌ ' कहकर 
भगवान्‌ व्याख्यान को इति करनेके पश्चात्‌ भी 'सर्व गुह्यतमं भूयः'मन्मनाभव 
यह दो श्लोक को कहाहै। गीताके चरम श्लोक युगल में अन्तर्निहित सत्य भी 
रूपायित हो उठा है, श्रीमद्‌ भागवत के शरद्‌ रास रजनी में श्रीकृष्णान्तर्धान 
के पश्चात्‌ गोपीगणकी अवस्था सूचक १०।३०।४४ तन्मनस्का स्तदालापास्तद्‌ 
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विचेष्टास्तदात्मिका: तद्‌ गुणानेव प नात्मागाराणि सस्मह: '! इलोक में 
सर्वधर्म वर्जन पूर्वक श्रीकृष्ण चरणों में आत्माह ति प्रदान का दृष्टान्त भी 
रास रजनी में धावमाना गोपाङ्गनागण ही है,(भा० १०।३२।२२ १०।४७।६१) 
अतएव कहना होगा कि उपनिषद्‌ गौका दुग्ध गीता है, एवं दुग्ध नवनीत श्री 
भागवत है, सुतरां प्रतिपादित ह _आ है कि वेदार्थ, ब्रह्म सूत्रार्थ, गीतार्थ, सव 
की सर्वथा परिपूत्ति श्रीमद्‌ भागवत मे ही ह ई है । 

श्रीमद्‌ भागवत वेदवत्‌ अपौरुषेय है, अर्थात्‌ वेदव्यास के हृदय में 
भगवत्‌ कृपासे स्फुरित ह_आ है, अपौरुषेय वाक्य मात्र ही भ्रम प्रमादादि दोष 
लेश शुन्य हे, अतएव सर्व प्रमाण शिरोमरि है । भा० १।३।४४ में श्रीसूत ने 
भागवत को “पुराणार्क' कहकर अज्ञानात्धकार नाशनमे इस की उपयोगिता 
को कहा हे। लीलास्तव ४१३ में श्रीसनातन गोस्वामीजीने श्रीकृष्ण परि- 
वत्तित रूप कहा हे । प्राचीन महानुभावगण श्रीमद्‌ भागवत का ध्यान क 
वर्णन श्रीकृष्ण तुल्य रूप से किए हैं-पद् पुराण मे कथित हू 


यादौ यदीयौ प्रथम द्वितीयो 
तृतीयतुय्यौं कथितौ यदुरू । 
नाभिस्तथा पञ्चम एव षष्ठो, 
भुजान्तरं दो युगलं तथान्यो । 
कण्ठस्तु राजन्‌ नवसो यदीयो 
सुखारविन्दं दशमं प्रफुल्लस्‌ ॥ 
एकादशो यस्य ललाट पट्टकं 
शिरोऽपि यद्‌ द्वादश एव भाति । 
तमादिदेवं करुणानिधानं 
तमालवर्णं सुहितावतारम्‌ ॥ 
अपारसंसारसमुद्रसेतु' 
सजामहे भागवत स्वरूपस्‌ ॥ 
तत्त्व जिज्ञासा की सुमीमांसा श्रीभागवत में ही है, ।१।२।६-१० म 
अधोक्षज श्रीकृष्ण मे अहैतुकी भक्ति ही अपवर्ग परम धर्म वणित हे, यह ही 
साध्य वस्तु है, उस को प्राप्त करने का उपाय ही तत्त्व जिज्ञासा है, तत्व 


जिज्ञासा, अथवा तत्ववस्तु की उपासना के लिए मानव जीवन धारण कत्त व्य 
है, भा? १।२।११। मे “वदन्ति तत्तत्त्व विदः” इलोकम तत्त्व वस्तुका स्वरूप 
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निर्णय हुआ है, इस से निखिल विरोधका भी सुष्ठु समाधान हुआ हे, भागवत 
के मत में अद्रय ज्ञान ही तत्त्व वस्तु है, यहाँपर शब्द से इन्द्रिय विषय संयोग 
से सामयिक अववोध ही नहीं है, किन्तु अखण्ड चैतन्य सत्ता ही ग्रहणीय है ॥ 

जो स्वराट्‌ है, जिस की सत्ता दूसरे के प्रति अपेक्षा शील नहीं है वह 
ही स्वयंसिद्ध एवं स्वतन्त्र है, ज्ञान अथवा चेतन्य वस्तु ही स्वयं सिद्ध सत्ताहै, 
जीव चितृकण होनेपर भी स्वय सिद्ध नहीं हैं। अखण्ड चेतन्यघन परम 
पुरुष ही तत्त्व वस्तु है, इस में सम असम कोई तत्वान्तर नहीं है, विजातीय 
जड़ वस्तु भी है, किन्तु वह दूसरे के उपर निर्भरशील है, अद्वय अखण्डतत्त्वही 
केवल निज सत्ता स्वमहिमा में प्रतिष्ठित हैं, उस की शक्ति समुह उस को छोड़ 
कर एक क्षण भी नहीं रह सकती है, तत्त्व वस्तु में सजातीय विजातीय भेद 
नहीं है, निज शक्ति में ही रतयं स्थित होते हैं, असमोद्ध होने के कारण आप 
अद्वय हैं, श्रुति शाज्ञ की गह ही मार्मिक कथा है । 

आचार्य शङ्कुर तत्त्व वस्तु में सजातीय विजातीय स्वगत भेद निरास 
किए हैं, बिजातीय सजातीय स्वगत भेद रहितत्वादेकरस: अखण्डस्त्वं सैन्धव 
घनवत्‌ ॥ 

स्वगत भेद के विषय में श्रीजीव गोस्वामी कहते हैं;--भेद की कथा, 
दो स्वतन्त्र वस्तुयों के वीच में ही उठ सकती है, जव शक्ति, शक्तिमान में 
ही आश्रित है तव भेद है,कहा नहीं जाता है, भेद स्वीकार न करने पर शक्ति 
द्वारा विचित्र लीला की सम्भावना भी नहीं होगी, सुतरां कुछ भेद भी 
स्वीकार करना पड़ेगा । 

शक्ति शक्तिमान्‌ में सर्वथा भेद, अथवा अभेद असम्भव है, अतएव 
उभय का सम्बन्ध भिन्नाभिन्न है, यह भेदाभेद, विचार भूमि के उपर अप्राकृत 
चिन्मय भूमि में अवस्थित हैं, जो प्रकृति से अतीत हे, वह ही अचिन्त्य है, 
अतएव स्वगत भेद के लिए अचिन्त्यभेदासेद वाद ही स्वीकार्य है, श्री जीव 
गोस्वामी के मत में इस अचिन्त्य भेदाभेद की भूमि में स्थित होकर श्रीमद 
भागवत में अद्य शब्द का प्रयोग हुआ है, श्रीभागवत में ही विरोधी श्र्ति 
समूह का वास्तविक समाधान है,वह भी अचिन्त्य भेदाभेदवाद मूलक ही है ॥ 

श्रृतिमें सगुण निगु'शा-उभय प्रकार वचन विद्यमान होनेके कारण प्रश्‍न 
होता हे कि--ब्रह्म सगुण है, अथवा निगुण, ? निगु'णवादिगण सगुण परक 
श्रूति का प्रामाण्य को अस्वीकार कर, उत्त श्रे ति की कल्पना गौणार्थ व्यव- 
हारिकार्थ में करते हैं। सगुण त्रादिगण उस के उत्तर में निगु'ण परक श्र्‌ ति 
को लेकर विपत्ति में पड़ तो जाते ही हैं, तत्त्वमसि वाक्य में तत्‌ पुरुष समास 
मानते हैं, अपाणिपादो जवनो ग्रहीता, श्रूतिस्थ अभाव बोधक न कार को 
अभाक वोधक न मान कर अप्राक्ृतत्त्व कहते, विष्णु पुराण विरोध समाधान 
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के लिए कहते हैं,--निगुणि ब्रह्म में भी सृजन करने की शक्ति है, जैसे अग्नि 
में उष्णता है, कारण, वह शक्ति अचिन्त्य है, कार्य को देखकर ही श्र्‌ तार्था 
पत्ति प्रमाणसे ही मानी जातीहे, यह ही पुराणादि शास्त्र सम्मत आयेब्याख्या 
है। र अतएव अचिन्त्यभेदाभेदवाद ही सव श्रुति के प्रति समान मर्यादा 
देने में समर्थ है, एवं इस से विरोधी श्र ति वाक्य की सुमीमांसा भी होती हे । 

अद्वय ज्ञान तत्व केवल ज्ञान ही नहीं है, कारण वह जिज्ञासा एवं 
उपासना का विषय भी हैं, पुरुषार्थ न होने पर चिन्मात्र वस्तु के प्रति किसी 
की आकाङ क्षा नहीं होती हे,अतएव बस्तु सुख स्वरूप भी है,ध्रीजोवगोस्वामी 
कहते हैं, तत्वमिति परम पुरुषार्थ द्योतनाय परम सुख रूपत्व तस्य ज्ञानस्य 
वोध्यते । परम तत्त्व वस्तु में अखण्ड ज्ञान, सत्ता, आनन्द, एक ही है, तथापि 
कहाजाता है कि--परम तत्त्व वस्तु में चेतना-आनन्द है, वह सम्पूर्ण निरर्थक 
नहीं है। सत्ता चैतन्य आनन्द मे यत्‌ किखित्‌ भेद भी स्वीकार्य हे, बलदेव 
विशेष पदार्थ को मानकर समाधान करते हैं, विशेष भेदस्वरूप न होकर भी 
उस का प्रतिनिधि हे। और उस कार्या का निर्वाह करता हे । सुतरां 
धर्मधमिगत भेद परमतत्त्व वस्तु के स्वरूप से अभिन्न हीकर भी अचिन्त्य भेद 
विशिष्ट रूप से प्रतीत होता हे ॥ 

विष्णु पुराण में “ ह्लादिनी सम्बित्‌ सन्धिनी ” शक्तित्रय का संवाद 
हैं, जिस से ब्रह्म स्वय' सत्ता विशिष्ट होकर अपर को सत्ता विशिष्ठ करता हैं, 

वह सन्धिनी शक्ति है, जिस से स्वयं चित्‌ स्वरूप में रहकर दूसरे को 
चैतन्य प्रदान करता है, वह सम्वित्‌ है, जिस से स्वयं आनन्दित होकर अपर 
को आनन्दित करता है, वह ही ह्लादिनी शक्ति है, तीन शक्तियों में ह्लादिनी 
शक्ति ही श्रेष्ठा है, कारण सव शक्ति का उत्कर्ष सुखानुभूति से ही होता है, 
जव चित्‌ शक्ति सुखानुभूति में परिणत होती है, तव ही उस की अभिव्यक्ति 
की पराकाष्ठा होती है, सुतरां सन्धिनी सम्बित्‌ का परमोत्कर्ष जिस से सिद्ध 
होता है, वह ही ह्वादिनी शक्ति है, अचेतन्य सत्ता होनेपर भी असत्‌ चैतन्य 
नहीं होता है, चेतना विहीन आनन्द भी नहीं रहता है, सुतरां समझता होगा 
कि सम्बित्‌ में सन्धिनी अस्तर्लीन है, एवं ह्वादिनी में सम्बित्‌ भी अन्तर्लीन 
है, अतएव (ह्लादिनी का व्यापकत्व एवं गाम्भीर्य तिष्पन्न हुआ, विशेष पदार्थ 
की महिमा से शक्तित्रयमें एवं शक्तिमान्‌ में अचिन्त्यभेदाभेंद ही सम्बन्ध है । 

षटू संवाद के द्वारा ही श्रीभागवत का समारम्भ हुआ है, श्रीशोनक- 
मुनिने सूत गोस्वामि के निकट छे प्रश्न किया था (१) पुरुष का ऐकान्तिक' 
श्रेय: क्या है ? (२) आत्मा सुप्रसन्न वैसे होती है, (३) देवकी शृहमें भगवान्‌ 
का आविर्भाव होने का हेतु क्याहै ? (४) उनकी लीला क्या है, ? (५) उनके 
अवतार क्या कया है ? (६) श्रीकृष्ण अन्तर्धान होनेपर धर्म का आश्रय स्थल 
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कौन रहा ? प्रथम स्कन्ध के द्वितीय आध्याय में चार प्रश्नों के उत्तर हैं, 
पश्चम प्रश्‍न का उत्तर तृतीय अध्याय में है। पछ का उत्तर श्रीमद्‌ भागवत 
ही श्रीकृष्ण के प्रतिनिधि रूप में विराजित हैं , 

इस में वक्ता एवं.श्रोता की परम्परा भी इस प्रकार है-श्रीनारायण- 
ब्रह्मा, नारद, वासुदेव शुकदेव-परीक्षित, सृत, शौनक ॥ 

श्रीमदू भागवत में दश विषयों की वर्णना है सर्ग ( मूलसृष्टि ) विसग 
( प्रलय ) स्थान ( सृष्टि पदार्थ का उत्कर्ष विधान ) पोषण ( अनुग्रह ) ऊति 
( कर्म वासना ) मन्वन्तर, ईशानुकथा ( हरि, भक्त चरित) निरोध (सशक्ति 
शयन ) मुक्ति ( स्वरूप में अवस्थान ) एवं आश्रय ( श्रीहरि, ) दशमपदारथ 
आश्रय तत्त्व निर्धारण में शाञ्ञ तात्पर्य होने पर भी अन्यान्य नौ पदार्थो की 
वर्णता भी मूल पदार्थ विषयक सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करने के लिए आवश्यक है । 

इस मे ब्रह्मवाद परमात्म बाद की आलोचना स्थल स्थल पर होनेपर 
भी भगवद्‌ वादका ही विशिष्ट स्थान है । भक्त एवं भगवान्‌ के व्यवहार तथा 


विविधलीलाविलामवर्णनमय प्रधान ग्रन्थ ही श्रीमत्‌ भागवत है। जनहितः 


कर भगवदवतार अनन्त हैं, पुरुषावतार, गुणावतार, लीलावतार युगावतार, 
शक्तचावेशावतार, मन्वन्तरावतार, कल्पावतार इत्यादि । श्रीसनातनगोस्वामी 
कृत लीलास्तव मे ३७ अवतारों के नाम हैं। अवतारगण नित्य; चिन्मय, 
अप्राकृत, परमानन्द स्वरूप, हानोपादान रहित, ज्ञानमात्र एवं सर्वगुण युक्तहैं, 
अतएव अवतार गणन के मध्य में श्रीकृष्ण नाप लिखित होने पर भी,श्रीकृष्ण 
सकल अवतारों के अवतारी, सर्वविध ऐश्वर्य माधुर्य परिपूरित परतत्त्व हैं 
श्रीकृष्ण से ही अपरापरः अवतारगण की भगवत्ता, श्रीकृष्ण ही स्वयं भगवानु 
हैं। लीला, प्रेम, वेणु, रूप माधुर्य मे श्रीकृष्ण ही अनन्य साधारण हैं । 

श्रीकृष्ण भक्ति रसास्वादक रसिक एवं भावना पराया भावूक गण 
संवेद्य ही श्रीभागवत हैं। यह अनुपमरसम्रन्थ एवं सार्वभौग वास्तविक 
दार्शनिक ग्रन्थ हैं । 

रसका मौलिक उद्भव स्थान चित्त रूप अनुभव एवं दर्शन का उत्स 
मस्तिष्क की युक्ति विचार धारा है ॥ 

नित्त सुन्दर को चाहताहै, और बिचार,--सत्य को चा हता है, इसलिए 
दोनों हीं परस्पर अत्यन्त विरोधी होते हैं किन्तु साहित्य तथा दर्शत के 
चिरन्तन बिरोध का एकमात्र सुन्दर समाधान क्षेत्र ही श्रीभागवत है। एक 
ही ग्रन्थ म भावुक, दार्शनिक, साहित्यिक की सर्गथा परितृप्ति विश्व साहित्य 
में असम्भव है। श्रीभागवत ही एकमात्र अनन्य सुलभ गौरव से मण्डित 
हैं, इस मं रम पान करने के लिए रसिक भावुक्रादि सव को युगपन्‌ आह्वान 
किया गया है। उभय योग्यता जिस की है, वह्‌ ही श्रीभागवत का सर्वश्रेष्ठ 
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आस्वादक होगा । श्रीशुकदेव उस समय के आस्वादक थे। परवर्ती काल 
में एकमात्र आस्वादक श्रीगौराङ्ग महाप्रभु के पार्षदगण हैं, इन सव की लेखनी 
से ही श्रीभागवतीय अनवद्य अमन्द भक्ति मन्दाकिनी धारा प्रवाहित हई है । 

श्रीभागवत ग्रन्थ का मुख्य नायक, औपतिषद्‌ पुरुष रसिक शेखर श्री 
कृष्ण, एवं उनकी सर्वश्रेष्ठा आराधिका आस्वादिका महाभाव स्वरूपा श्रीराधा 
ठाकुराणी हैं, उस भावमयी, रसमयी श्रीराधा के सर्वथा भावसाजात्य एवं 
कृपानुगत्य से ही श्रीभागवत एकमात्र आस्वाद्य हे । 


कथानक हैं,कि,-“अक्तथाभागचतंग्राह्म न बुद्धया न च टीकया 
इस रीति से अकृत्रिम प्रेममय रसमय भागवत की कृपा कणा को छोड़कर श्री 
भागवत ग्रन्थ सर्वथ। दुर्वोध्यं ही होता है, तथापि भक्ति परिभावितचित्त भक्त 
गण टीका रचना के द्वारा श्रीभागवत रस का परिवेषण कर भागवत में मति 
प्रवेश के लिए परम साहाय्य प्रदान किए हैं। श्री जीव गोस्वामी कृत तत्त्व 
सन्दर्भ में आठ प्राचीन टीक्राओं के नामोल्लेख हैं । हनुमद्‌ भाष्य, वासना 
भाष्य सम्बन्धो क्ति, विद्वत्‌ कामधेनु, तत्त्वदीपिका, भावार्थ दीपिका, परम हंस 
प्रिया, शुक हृदय। इस में से श्रीधरस्वामी कृत भावार्थ दीपिका उपलब्ध 
हैं, एतद्वयतीत श्रीमध्त्राचार्य कृत भागवत ताम्‌ पर्या, विजयध्वज कृत पद रत्ना 
बली वीर राघव कृत भागवत चन्द्रिका, शुकदेव कृत सिद्धान्त प्रदीप, 
वल्लभाचार्यक्रत सवोधिनी, अद्वैत सिद्धिकार मधुसूदन सरस्वती कृत सारार्थं 
प्रवेशिका प्रभृति ग्रन्थ भी गभीर तत्व पुणं हैं, परवत्तीं टीका कारों में सर्वश्रेष्ठ 
स्थान श्रीधरस्वामोपाद का है, श्रीमद्‌ गौराङ्ग महाप्रभु तो श्रीधरानुगत 
व्याख्यान को ही गौरब प्रदान किए थे । 


2 


श्री श्री गौरेश्वर सम्प्रदाथिगण भी श्रीमद्‌ भागवत की अनेक टीका 


< 
~ 


ग्रन्थ निर्म्माण किए हैं, बृहद्‌ वैष्णवतोपणी( ्रोसनातन ) लघु तोपणी बृहद्‌ 
क्रम सन्दर्भ लघु क्रमसन्दर्भ, ( श्रीजीव ) सारार्थं दशिनी ( श्रीविइवनाथ ) 
बैपणवोनन्दिनी ( श्रीबलदेव ) भावभाव विभाविका राम नारायणमिश्च ) 
श्रीचैतन्य मत मञ्जुषा ( श्रीनाथचक्रवरत्ती ) दशस टीका ( कवि कर्ण पूर ) 
संशय शातनी ( रघनन्दन गोस्वामी ( प्रश्नि ॥ 
श्रीयौराङ्ग देव के आविर्भाव के पूर्ववर्ती टीका कारों की तत्त्व सिद्धान्त के 
८ और दृष्टि निबद्ध थी,-इस के परवत्तीं महाजन गण विशेय रूप से रस सिद्धान्त 
परिवेषण के और मनोयोग प्रदान किए हैं, इस विषय में श्रीगौराद्भ देव के 
अनुगत - महानुभावगण तत्त्व एवं रस शिद्धात्त परिवेषण में अप्रतिद्रन्द्री 
धुरन्धर हैं॥ 
टीका ग्रन्थ के अतिरिक्त श्रीमद्‌ भागवत के अनेक निधन्ध एवं प्रकरण 


(१२) 
ग्रन्थ भी हैं,मुक्ता फल, हरिलीला,विष्णुभक्ति रत्नावली, लीलास्तव, हरिभक्ति 
तत्त्वसार संग्रह प्रभृति हैं, यह सव ग्रन्थ भागवत तातुपर्य वर्णन के लिए श्री- 
भागवतातुसरण से ही लिखित हैं। 2 रर 
आचार्य शङ्कुर,-सवं सिंद्धान्त संग्रह के वेदान्त प्रकरण में ६८, ६९ 
इलोक में वासुदेव सहस्र नाममें ( ५, ५५) भागवत ग्रन्थ का नामोल्लेख किए 
हैं,प्रवोध सुधाकर में यादवाधीश को प्रणाम करने के पश्चात्‌ वैराग्य प्रशंसा, 
देह निन्दा, विषय निन्दा, मनोनिन्दा, विषग्रनिग्रह, मनो निग्रह, वेराग्य आत्म 
सिद्धि इत्यादि प्रबोध प्रकरण पर्यन्त भागवतीय प्रकरण की वर्णना न करने 
पर भी भक्ति प्रकरण से ही भागंवतीय कथा का प्रारम्भ किए हैं। ध्यान 
विधि प्रकरण में (१५४-१८८ ) गो, गोप, गोपी परिवेशित श्रीक्रजेद्ध नन्दन का 
सगुण निगु'णयोरेक्य प्रकरणमें सगुण निगुण श्र ति समन्वय भूमि में श्रीकृष्ण 
तत्त्व को स्थापन किए हैं,१६४-२२५प्रवोध सुधाकर के यह सव श्रीमदुभागवत 
का प्रकरण ग्रन्थ हैं । 

. भागवतीय कथावलम्बन से मन्त्र भागवत, तन्त्रभागवत है, नीलकण्ठ 
सुरि सङ्कलित मन्त्र भागवतमें २५०, ऋक्‌ मन्त्र की भागवतीय व्याख्याहै, एवं 
इस में गोकूल, वृन्दावन, अक्रूर, मथुरा खण्ड नाम से चार विभाग है । श्वी 
हयशीर्ष पञ्चरात्र सें १।२।८ शास्त्र कथन प्रस्ताव में तन्त्र भागवत को भांगवत 
का भाष्य कहा गया है। ऋक परिशिष्ट नामक ग्रन्थ से देष्णावाचार्य गणा 
श्रीराधामाधव की तत्त्व कथा का उल्लेख किए हैं । 

श्रीभागवत के अनुष्ठान स्थान,-(१) शम्याप्रास में (२) प्रयाग तीर्थ 
राज में (३) नेमिषारण्य में सूत शौनक संवाद, (४)गङ्काद्वार में (५) तुङ्ग भद्रा 
तट में गोकर्णद्वारा भागवत कीर्तन, । 

श्रीपद्‌ भागवत के सम्बन्ध में अनेक ज्ञातव्य विषय भी सिद्धान्त दर्पण, 
चेतन्य भागवत, चैतन्य GE प्रभृति ग्रन्थ में हैं। 

श्रीमद्‌ भागवत में गीत सङ्कलन (१) रुद्रगीत, ४।२४।३३।७६। (२) 
देवगीत ( ११६३-२१-२५ ) (३) वेणुगीत ( १०-२१-७-१६ ) (४) गोपीगीत 
( १७-३१-) (५ ) युगल गीत ( १०--३५ ) (६) भ्रमरगीत ( १०-४७, १२- 
२१ ) भिक्षुगीत ( ११-२३-४३-५८ ) (=) ऐलगीत ( ११-२६-७-२४ ) (९) 
भूमिगीत ( १२-३-१-१५ )। 

श्रीमद्‌ भागवत में मन्त्र समावेश-- ( १) कामवीज एकाक्षर श्रीकृष्ण 

मन्त्र भा० ( १०-१६-४ ) कल-क +ल, वामदुक्‌ ई, एवं मनोहर चन्द्र समष्टि 

से कली, (२) कात्यायनी मन्त्र, भा० ( १०।२२।४। ही, क्री, कात्यायन्यैनम: 
(३) गायत्री सहोदर मन्त्र, ५।७।१४।, (४) ब्रह्माक्षर प्रणव मन्त्र ५।८।१। (५) 
सङ्कषण मन्त्र ५।१७।१७। (६) हयशीर्षमन्त्र ५।१८।२। (७) नरसिंह मल्ल ५। 
१८।८।७।१०।१०। (८) कामदेव मन्त्र ५।१८ा१८। (९) महामत्स्य मन्त्र ५।१८। 


(१३) 

२५। (१०) कुर्ममन्त्र ५।१५।३०। (११) वराहमन्त्र ५।१८।३५। (१२) श्रीराम 
मन्त्र ५।१६।३। (१३) नरनारायण मन्त्र ५।१६।११ (१४) नारायण मन्त्र ६।८। 
६-१०, ६॥५॥१८) (१५) विष्णुमन्त्र ६।१६।७-८) (१६) वासुदेवमन्त्र १।५।३७। 
४।८।५३॥८।३।२। (१७) रुद्रगीत में ४।२४। नारायण वर्म ( ६-८-१२-३४ ) अनेक 
मन्त्रों का उल्लेख हैं । रक्षाकवच १०॥६॥२२-२९ । 

स्तवसमावेश-कुन्तीस्तव ।५।१५-४३ ) भीष्मस्तव १।६।३२।६२ ) 
ऋषिस्तव, ३।१५ ३२-४५) गर्भस्थ जीव स्तव ३।३१।१२-२१ ) दक्षादिस्तुति 
४।७।२६-४७ भ्रू वस्तुति ४।९।६-१७ भवस्तुति ५।१७-१८-२४। प्रजापतिस्तुति 
६।४।२३-३४। ब्रह्मादिक्ृत स्तव ७।५।४०-५६ ) प्रह्नाद स्तुति -७-६।८-५०। 
गजेन्द्रस्तुति ८।३।२-:९ ) ब्रह्मस्तव ८।५।२६-५० प्रजापति गणकृतस्तुति =।७। 
२१-३५) अदिति कृत स्तुति ८।१०।८-१० । गर्भेस्तुति १०।२०।२६-४१। देवकी 
कृत स्तुति १०।३।२५-३१ ) ब्रह्मस्तृत १०।१४।१-४०। नागपत्ती कृत स्तुति 
१०।१३।३६-५३ ) इन्द्रस्तुति १०।२७।४-१२ ) अक्रूरङ्गृतस्तुति १०।४०।१-३०) 
मुचुकुन्दकृत स्तुति १०।५१।४८।५८ शति स्तुति ०८७ ४-४१ मार्कण्डेयस्तुति 
१२।८।४०४६॥ 

प्रत्येक स्तव निजनिज वैशिष्ट्य मण्डित होने पर भी सवे बृहत्‌ एवं 
वेदान्त रहस्य युक्त श्र ति स्तुति है, मुचुकुन्द कृत स्तव में मायामुग्थ जीव का 
स्वरूप रहस्य एवं विषय भोग की कटुता वणित है । 

श्रीमद्‌ भागवत में छन्दो वैचित्र्यहै अनेक स्थलमें प्रचलित छन्द नियम 
का लङ्कन इस से अधिक रूप से विद्यमान है, उस का संक्षिप्त उदाहरण इस 
प्रकार है (१) भा० १।२।३। इलोक में य: स्वानुभावमखिल श्रुति सार मेक 
मध्यात्मदीपमतितितीपंतांतमोऽन्धम्‌ इसमें प्रथम चरण वसन्ततिलक है, ज्ञेयं 
बसन्त तिलकं तभजा जगौगः किन्तु द्वितीय चरण चेला्चल बृत्तलक्षण युक्त 
है, चेलाञ्चलं तभ सजगा गुख्यंदास्यातू ॥ डू 

(२) भ० १।२।३७ श्लोक के प्रथम पाद में उपेन्द्र वज्त्रा, तृतीय पाद में 
इन्द्रबज्जा, चतुर्थ पाद में ईहा मृगी वृत्त है । ईहा मृगी किल चेत्तौ गौ। 

(३) भा० १।७।४२ इलोक में प्रथम पादद्वय में उपेन्द्र वज्रा, तृतीयपाद 
में वंशस्थविलं, चतुर्थपाद में इन्द्रवंशा ॥ 

(४) भाउ २।३।२५ श्लोक में प्रथम चरणात्रय, उपेन्द्रवज्त्रा,चतुर्थ चरण 
में अज्ञात लक्षण है, इस प्रकार २।४।१४ कें प्रथम पाद में छन्दोलक्षण अज्ञातहै। 

(५) भा० (।१२।१८ श्लोक अनुष्ठुप में रचित होनेपर भी तृतीयपाद 
में नो अक्षर है । 

(६) भा० १।१३।२६। एवं राजाविदुरेणानुजेन, पञ्चम गुरु होने पर 
शालिनी लक्षण होता, यहाँपर, वातोर्मी होकर उपजाती. लक्षण हुआ है। 


(७) भा० १।१३।३० प्रथम चरणद्वय इन्द्रवजा होने पर भी चतुर्थ 


(१४) 
चरण का छन्दो लक्षण अज्ञात है ॥ र 

(८) भा० १०।३५।९ वनलतास्तरव आत्मनि विष्णु यहाँपर छन्द 
अज्ञात है । मे 

(६) हस्वदीर्घ का व्यतिक्रमभी है, भा० ।२।३। में अध्यात्मदीपमति 
तितीर्षतां तमोन्धम्‌ ” यहाँपर & अक्षर क्रम से दीर्घ हृस्व होने से वसम्त 
तिलक होता । व व 

(१०) भा० १०।२।२६ सत्यस्य सत्यमृत सत्यनेत्र इस में पञ्चम वर्ण 
लघु है, २७ शलोक में तृतीय चरणमें ५ में लघु एवं चतुर्थ में अन्य छन्द. है । 
इस प्रकार श्रीमद्‌ भागवत के अनेक स्थलों में छन्दोव्यतिक्रम है, इस का कारण 
पूर्व काल के प्रचलित छन्द: समूह वत्तेमान काल में उपलब्ध नहीं है । श्रीमद्‌ 
भागवत में ही सवे प्रथम इन्दिरा छन्दः का प्रयोग हुआ है, भा० १०३१ 
१ जयति तेऽधिकं जन्मना व्रज: श्रयत इन्दिरा शश्वदत्रहि ? व्याकरण वेचित्र्य 
भी श्रीमद्‌ भागवत में हैं-- 

(१) १।१०।२ संरोहयित्वा ' क्तो यप्‌” हीना आवश्यक था , इस प्रकार 
४।१६।१५ हन्तवे, हन्तुम्‌ एवं ३।५।४७ प्रति हत्तवे तुमर्थे तवेन प्रत्यय है । 

(२) १०।८७।१४ में गृभीतगुणां ” गृभीत शब्द वेदिक है । ३।२१।२४ 
संगृभित ( ४।५।३ ) ( ५।३।२१ ) तनुवा तन्वा ॥ 

(३) १०।६।६ जननी ह्यतिष्ठतां द्विवचन में जननी पद आषे, 

(४) ( १०।२९।२ चर्षणीनामु ''चर्षेणि शब्द क। प्रयोग नवीन हे 

(५) पुलकान्यविश्रन्‌ १०।२६।४० अविभरु: स्थल में आएं, 

(६) १०।१४६--महिमागुणस्य ते विवोद्ध <महत्यमलान्तरात्मभि: । 
यहाँपर क्म वाच्य में अहंति क्रिया पद है । 

(७) १०।२४।२६ सह चक्रेऽत्मना ? यहाँपर आकार का लोप हुआ है । 

(ऽ) १०।२४।३० शर्मेणे आत्मनो विसन्धि है, सन्धि होने से छन्दोभङ्ग 
नहीं होता ॥ 

(९) १०।२६।१५ वज्ञाइमपर्शानिले: ' पश "क्या है ? सीदत्‌ पाल 
पशुस्त्रिआत्मशरणं विसन्धि है इस प्रकार १०।३२। १५ संस्तुत्य ईषत्‌ विसन्धि 
है । नीरस आध्यात्मिक क्षेत्र में परकीया भाव की कल्पना भो सवंथा 
नवीनतम कल्पना हैं । 
ब्रह्म सुत्न थेसङ्खलन कारमं प्रधानतः श्रीधर स्वामिकृत टीका, षट्सन्दर्भेवृहत्‌क्रम 
सन्दभ॑, लघु क्रम सन्दर्भ, वृहद्‌ वेष्णव तोषणी, संक्षेप वैष्णव तोषणी, साराथ 
दशिति, चेतन्यमत मञ्जुषा, सिद्धान्तरत्न, प्रेमय रत्नावली, वेदान्तस्यमन्तक 
गोविन्द भाष्य, सवंसम्वादिनी प्रंभृत्ति ग्रन्थों से आदश गृहीत हुआ है। 


हरिदासशाख्री 


2 श्रीश्रीगोरगदाधरो विजयेताम्‌ ऋ 
जा 
&श्रू तिसंग्रहः& 
सकला 
( श्रीमद्‌ भागवतीयभावा्थेदीपिकायामुल्लिखिलथुतीनां संग्रह: ) 

श्रीमद्‌ भागवताभिधः सुरतरुस्तारांङ्क्रः सज्जनिः 
स्कन्धे हदिशभिस्ततः प्रबिलसद्‌ भक्तथालवालोदयः 
द्वाखिशत्रिशतङच यस्य विलसच्छाखा सहल्नाण्यलं 
पर्णान्यष्ट दशेष्टदोऽतिसुलभोवर्वत्ति सर्वोपरि ॥ 


भा०१।।१ यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्‌ 
्रयन्त्यभि संविशन्ति । स ऐक्षत लोकानुत्सुजा । स इमान्‌ लोकान्‌ असृजत । 
हिरण्यगर्भः समवर्त्तताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । यो ब्रह्माणं विदधाति 
पूर्व यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । तं ह देवमात्मवुद्धिप्रकाशं मुमुक्षुवे शरण 
महं प्रपद्ये ॥ १।१।३ रसोवैस, रसं ह्येवायं लब्धानन्दी भवतीति श्रतेः ॥ 
१।१।७ तमेतमात्मानं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञ न दानेन तपसा 
नाशकेन । अक्षय्यं ह वै चातुर्भास्य याजिनः सुकृतं भवति ॥ १।३।७ अर्द्धो वा 
एष आत्मनो यद्‌ पत्नीति श्र्‌ ते: ॥ १।५।१८ कर्मणा पितृलोक इति श्तेः ॥ 
१।५।२० हिशब्देन सर्वं खल्विदं ब्रह्म त्यादि श्रू ति प्रमाणं दशितम्‌ आचार्यवान्‌ 
पुरुषोवेद ॥ १।६।२६ अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ यदुग्वेद इत्यादि 
श्रतेः ॥ १।७।५३ ब्राह्मणो त हन्तव्यः॥ १।६।५२ सर्व पाप्मानं तरति, 
तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते य उ चैन मेवं वेद इति श्र तिः।। १।१०।२३ 
दुझ्यते त्वग्रया वुद्धया इति.श्रुति:॥ १।१०।३६ अद्भ्यो वा एष प्रतिरुदेत्यपः 
सायं प्रविशतीति श्रृति: ॥ २।१।३६ नाम रूपे व्याकरवाणि ॥ २।२।३२ एते 
सृती वेदेन गीते उक्त ,यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदिस्थिताः, अथमत्त्यो 
ऽमृतो भवति । सद्योमुक्तिः क्रम मुक्तिश्च ॥ २।५।११ न तत्र सूर्य्यो भाति न चन्द्र 
तारकं, नेमा विद्यु तो भान्ति॥ कृतोऽयमर्निः। तमेव भान्तमनुभाति सर्वँ 
तस्य भाषा सर्वमिदं विभाति। २।६।१३ ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌, इत्यादेश्च 
ऋक्‌ त्रयस्यार्थेः पूर्वाध्याये एव दशितः । पुरुष एवेदं सर्वं इत्यस्यार्थं दशयति । 
अहं भवानिति सार्द्धत्रिभिः ॥ २।६।१७ प्राणे वा एष आदित्यः इति श्रतिः । 
२।६।१८ भभयस्यैति मन्त्रागतामृत पदस्य व्याख्या ॥ २।६।१९ पादोऽस्य विश्वा 


(२) 
भूतानि ” इत्यस्यार्थः पादेष्विति त्रिपादस्यामृतं दिवि। २।६।२० त्रिपादूद्द 
इत्यस्यार्थः ॥ २।६।२२ यत्‌ पुरुषेण हविषेत्यादि मन्त्रार्थ:॥ २।६।२६ अनेन 
पुरुषं जातमग्रत इत्यस्यार्थः ॥ २।६।३३ पुरुष एवेदं सर्वं ” इत्यत्रोक्तार्थं 
द्रहयति॥ २।६।३६ योऽस्याध्यक्षः परमे व्योमन्‌ सोऽङ्ग यदि वा न वेदेति ।' 
२।७।४० विष्णोनु कं वीर्याणि प्रवोचं, यः पार्थिवानिविममे रजांसि । योऽस्कम्म 
यदुत्तरं सधस्थं विच क्रमाणस्त्रेधी रुगाय त्वा विष्णवे इति ॥ २।७।४७ तन्त्वौप 
निषदं पुरुष पृच्छामि ॥ २।६।२२ यस्य ज्ञानमय तपः इति श्र ति: ॥ २।१०।४५ 
इन्द्रोमायाभिः पुरुरूप ईयते । निष्कलं निष्क्रियं शान्त निरवद्य निरञ्जनम्‌ 
३।१।३४ तथा अन्योऽन्तर आत्मा मनोमय इति प्रस्तुत्य तस्य यजुरेव शिरः, 
ऋग्‌ दक्षिण. पक्षः सामोत्तर पक्षः इति श्रुति: ॥ ३।८।१२ सोऽपश्यत्‌ पुष्कर 
पर्णे तिष्ठन्‌ सोऽमन्यत अस्ति वेतद्‌ यस्मिन्निदमधिति्ति । ३।१२।४४ भूभू वः 
स्वरिति वा एता स्तिस्रो व्याहृतयः । तासां मु ह स्मेतां चतुर्थी माहाचमस्य 
्रवेद्यते मह इतीति । ३।१२।४५ स्तुतः स्तायूतः अनुष्टुप स्नावान्‌ इति श्रृतेः 
३।२१।३४ त्ृहद्रथन्तरे पक्षाविति श्र ति: । स्तोमः आत्मेति श्रतिः ३।२२।१६ 
गृभ्णामिते सौभगत्वाय हस्तं मया पत्येत्यादिमन्त्र प्रसिद्धः ३।२५।४२ भौषास्मा 
द्वात: पवते भीषीदेति सूर्यः । भीषास्मादर्निइचन्द्रशच मृत्युर्धावति पञ्चम: । 
३।२६।२ तमेव विदित्वा अतिशृत्युमेति॥ ३।२६।५ अजामेकां लोहित शुक्ल 
कृष्णां वह्वीः प्रजा जनयन्तीं स्वरूपा: अजो ह्ये को जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां 
भुक्त भोगां अजोऽन्य इति ३।२६।४३ आपोमयः प्राण इति श्रतिः । ३।३१।१३ 
असङ्गो ह्ययं पुरुषः ” इति श्रुतिः ॥ ३।३२।७ सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति 
यत्रामृतः पुरुषों ह्यव्ययात्मा ४।२।२२ अक्षय्य ह॒ वै चातुर्मास्ययाजिनः सुकृतं 
भवति ॥ ४।३।३ वाजपेयेनेष्ट्वा वृहस्पति सवेन यजेत ॥ ४।४।२० यावज्जी वं 
अग्नि होत्रं जुहीति शान्तोदान्तो ” इति श्रुते:। ४।५।२१ ऐन्द्रापौऽणश्चरु 
भेबतीति श्रतिः ४।७।२६ द्वितीयाद्वै भयं भवतीति श्रतिः ४।७।४१ आश्राव 
येति चतुरक्षरम्‌, अस्तु श्रौषड्‌ चत्रक्षरं, यजे इति इचक्षरं,, ये यजामहे इति 
पञ्चाक्षरं, इयक्षरो वषट्कार इति॥ ४।११।२१ कामोऽकार्षीत्‌ कामः करोति, 
कामः कर्ता, कामः कारयिता ॥ ४।११।२३ कोऽद्धा वेद, क इह्‌ प्रावो चत्‌, कुत 
आयाता, इयं विसृष्टिः ॥ अर्वाग्‌ देवा, अस्य विसर्जनेनाथा को वेद यत आ 
वभूवेत्यादि ॥ ४।१३।३५ यज्ञोवे विष्णुः पशवः-शिपियंज्ञ एव पशुषु प्रति 
तिष्ठतीति ॥ ४।२१।२४ यज्ञोवे विष्णुः ॥ ४।२१।३५ एतस्यैव आनन्दस्यान्यानि 
भूतानि मात्राभुपजीवन्ति ॥ ४।२४।३७ हंस शुचिषद्‌ ॥ ४।२६।३७ तरति 
शोकमात्मवित्‌ । ५।२।१३ अनश्नन्नन्योऽभिचाकशीति, ॥ नेह नानास्ति 
किचन इत्यादि । ५।१२।८ वाचारम्भणं विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । 
५।१८।२६ यस्य वाकृतन्ति नामानि दामानीत्यादिः ॥ ५।१८।१७ ता 


(३) 
अहिसान्ताहमुकथमस्माहमुक्‌थमस्मीत्यादि:॥ ५।२१।५ अदुस्यो वा एष प्रात 
रुदेत्यप: सायंप्रविशति ॥ ५।२२।११ अभिजिन्नाम नक्षत्रमुपरिष्टादाषा ढाना- 
मधस्ताच्छोणाया इत्यादि ॥५।२६।२९ न्यग्रोधसिराहृत्य ताः संपिष्य दधिन्युप 
सुज्य तमस्मै भक्ष्यं सम्प्रयच्छेत्‌ न सोममिति ॥ ६।१।४० अस्य महतो भूतस्य 
निःइवसितमेतद्‌ यदुग्बेद इति ॥ ६।३।१६ यद्‌ वाचानम्युदितं यन्मनो न मनुते 
६।६।४२ पुहुषत्वे चाविस्तारामात्मेति श्रतिः ॥ ६5८२६ सुपर्णोऽसि गरुत्मा 
निति श्र ति; ॥ ६।६।१ अत्र विश्वरूपो वै त्वाष्ट्रः पुरोहितो देवानामासीदिति 
श्रुतिः ६।९।१० विश्वरूपो वे त्वाष्ट्रः इत्यस्यां श्र्‌तावुक्त :॥ ६।९।११ 
तस्मादापो न परिचक्ष्या इत्यादि श्रृत्यर्थं उक्तः । ६।६।१२ तदुक्त श्रूत्या यद 
ब्रवीत्‌ स्वाहा इन्द्रशत्रो विवद्धेस्व इति तस्मादस्य इन्द्रः शत्रुरभवत्‌ ॥ ६।६।१५ 
स इमान्‌ लोकानावृणोदेतद्‌ वृत्रस्य वृत्रत्वमिति ॥ ६।९।३७ पर्यवशेषितः 
नेति नेति ”” इत्यादि श्र त्या ॥ ६६५२ तथाच श्रुतिः अश्वस्य शीर्णा ॥ 
६।१६।९ तदात्मानं स्वयमकुरुत ॥ ६।१६।१५ नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा । ६।१८।४ 
पृरीष्यासो अग्नय इति पञ्चधा एते अग्नयो यञ्चितयः इत्यादि श्रतेः " ॥ 
६।१८।६ सत्रेह जातारिषिता तामभिः कुम्भे रेतः सिषिचतुः समानमिति श्ुतेः। 
६।१८।६४' गणा वै मरुत इति श्रृतेः ॥ ७।५।३२ एको देवोसर्वभुतेषु गूढ: सवं 
व्यापी सर्वभूतात्मरात्मा ॥ ७।७।१६ अविनाशी वा अरे अथमात्मेति । 
जचोऽक्षरे परमे व्योमन्निति श्रूतेः। शुद्ध निरवद्य निरञ्जनं इति श्रतेः । 
एकमेवाद्वितीयमिति श्रूतेः। स इमांल्लोकासुजतेति श्रतेः । स॒त्यं ज्ञान- 
मनन्तमिति श्रुतः । असङ्गो ह्यय पुरुषः इति श्रृतेः । 
विज्ञातारं केन विजानीयादिति श्र्‌ते:। यस्मिनु द्यौ पृथिवी चान्तरीक्ष 
मिति स्वदृक्‌ श्रुतेः । निष्कलं निष्क्रियं शान्तमितिश्नृतेः । आत्मज्योतिः 
सम्राडिति होवाचेति श्र्‌ ते: । पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवानुशिष्यते इति श्रुतेः ॥ 
७।७।२४ यतो वा. इमाति भूतानि जायन्ते ॥ ७।७।४० तद्‌ यथेह कर्मजितो 
लोकः क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यजितो लोकः क्षीयते । ७।९।१८ तथाच 
आथर्वणी श्रतिः देवा ह वै प्रजापतिमत्रू वन्‌ इत्यादि । ७।६।३१, श्र तिश्च 
वाचारम्भणं विकारो नामधेय मृत्तिकेत्येव सत्यमिति | ७।१५।२१ न तं विदाथ 
य इमा जजानान्यद्‌ युष्माकमन्तरं वभूव नीहारेण प्रावृता जह्प्या असुतृप उक्‌थ 
शासङ्चरन्तीति ॥ ७।१५।४० तथाच श्रुति: आत्मानं चेद्विजानीयायमस्मीति 
परुषः किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसञ्चरेदिति॥ ७।१५।४१ आत्मानं 
रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव चेत्यादि श्रतिः ॥ ७।१५।५० तयाच श्रतिः स 
इमास्तेजोमात्राः समभ्याददानो हृदयमेवानुचंक्रामतीति । ८।१।१० तथोच 
श्र तिः ईशावास्यमिति यथा श्लोकमेव । =।१।११ तथाच श्रतिः चक्षुषश्चक्षु 
रत श्रोत्रस्य श्रोत्रमित्यादि ॥ ८।२।६३ यद्‌ भयादित्यत्र श्रुति: भीषास्माद्वातः 


(४) 
प्रवते भीषोपेति सूर्य्यः भीषास्मादरिनश्चन्द्रश्च मृत्युर्घावति पञ्चम इति ।५।३।४ 
धक्षुषरचक्षरिति श्र ते: । ५।३।५ आदित्यवर्ण तमस: परस्तात्‌ । ८।३।१० 
तथाच श्रू ति:; यतोवाचो निवत्तन्ते अप्राप्य मनसा सहेति ॥ ८।३।११ सन्न्यास 
योगादू यतयः शुद्धसत्त्वा इति श्रृ तेः ८।३।१३ तथाच श्र ति: । पुर्वमेवा 
हमिहासमिति तत्‌ पुरुषस्य पुरुषत्वमिति। ५।३।१६ सोऽकामायत बहुस्यामिति 
श्रृतेः । ८।३।१७ तथाच श्रतिः, य आत्मनि तिन्‌ आत्मानमम्तरोयमयति, 
इति। ५।५।२६ तथाच श्रुति:--अनेजदेक॑ मनसो जवीयो नेनह वा आप्नुवन्‌ 
पूर्वमर्शत्‌ यदु धावतोऽन्यानस्येति तिष्ठदिति । यद्वाचा नाभ्युदितं येन वागभ्युद्यते 
इति श्रृते:॥ ८।५।२९ द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते 
इति श्र्‌ ते: । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाहृत्त्यनशननन्योऽभिचाकसीतीति । ८।५।३६ 
सैषा त्रय्येव विद्या तपतीति श्रतेः। य एषोऽन्तरादित्ये हिरणूमयः पुरुषः, इति 
श्रुते:। ८।७।२६ अग्निः सर्व देवतेति श्रते: । ८।८।३९ ऋद्धिकामाः सत्रमासी 
रन्निति श्रृतिः। ८।१६।३१ चत्वारि शुङ्गा, त्रयोऽस्य पादा द्व शीर्ष सप्तहस्ता 
द्वे शीषें सप्त हस्तासो अस्य त्रिधा बद्धो वृषभो रोरवीति महादेवो मर्त्यामावि 
वेशैति मार्गमुदुगवदालुनः सोऽयंप्राज्ञ यथायथम्‌ ॥ 5।१६।३५-३६ ओमित्यङ्गी 
कारेण यतु प्रोक्त तत्‌ सत्य नेति यदाह तदेवानृतम्‌ वाचः सत्यं पुष्प फलं च 
5।१९।४०।४१ तथाच श्रतिः ओमिति सत्यं नेत्यनृतं तदेतत्‌ पुष्पफलं वाचो यत्‌ 
सत्यं स हेश्वरो यशस्वी कल्याणकीत्ति भविता, पुष्पं हि फलं वाचः सत्यं 
वरदत्यथेतन्मूलं वाचो यदनृतं तदयथा वृक्ष आविमूःलः शुष्यति स उद्धत्त॑ते 
तस्मादनुत न वदेत्‌ । पराक्‌ रिक्तमिति श्रू ति पदस्य व्याख्यानम्‌ । ०१६।४२ 
तथाच श्रतिः, अथेतं पूर्णमभ्यात्मं यन्नेति स यत्‌ सर्वं नेति ब्रूयात्‌ पातिकास्य 
कीत्तिर्जायेत सैनं तत्रैव हन्यादिति । ८। १६।४३ तथाच श्रू तिः, तस्मात्‌ काल 
एव.दध्यात्‌ काले न दद्यात्‌ तत्‌ सत्यानृते मिथुनी करोतीति । ८।२३।२९ 
तथाच मन्त्र विष्णोनु कं वीर्याणीति, नते विष्णोर्जायमानो न जातो वेदमहिम्नः 
पर मनन्तमापेति । ८।२४।४८ यदरोदीत्‌ तदरुद्रस्प रुद्रत्वं यद श्र, अवाशीयंते 
तद्रजतं. हिरण्यमभवदिति । ९।४।४० श्रूतिश्च आपोऽइ्नाति यत्तन्नेवा शितं 
भवति नेवानशितमिति । ३।५।५ स ऐक्षतेत्यादि श्र्‌तिप्रसिद्ध भगवतः 
शोभनं दर्शनम्‌ । ९।७।२५ अन्नमयं हि सौम्य मनः इति श्रृतेः। ६।१३।६ 
तथान श्रुति: कुषे रेतः सिषिचतुः समानमिति । ६। १४।२२ अमृतं वा आज्य 
मिति श्रृतेः। ९।१४।४४ शमी गर्भादरिन ममन्थेति | ९।१४।४५ उर्वश्या 
उरसि पुरूरवा इति । 8१४४८ कृतथुगे सर्व॑वाङ मय वीजभूतः प्रणव एक 
एव वेद:। ९।१६।२६ तथाच श्रुतिः, तस्य ह॒ विश्वामित्रस्य एकशतः पुत्रा 
आसु:। पञ्चाशदेव ज्यायांसे मधुच्छन्दस: पञ्चाशत कनीयांस इत्यादिः ॥ 


(५) 

६।२०।२१ आत्मा वे पृत्रनामासीति श्रृतेः। १०।१४।२३ तथाच श्रतिः, पूर्व- 
मेवाहमिहासमिति। तत्‌ पुरुषस्य पुरुषत्वमिति | १।२६।३३ कि प्रजया करिष्यामो 
येषां नोऽयमात्मा लोक इति । १०।४०।५ तथाचश्र तिः स प्रथमः सप्रकृति 
विश्वकर्मा स प्रथमो मित्रावरुणोऽर्नि : स प्रथमो वृहस्पतिञ्चिकितवां स्तस्मा 
इन्द्राय हविराजुहोतीति । १०।४०।१५ दुश्यते ्वग्रचयावुद्धघा मनसेवानुद्रष्टब्य 
इत्यादि श्रृतेः। १०।४२।३२-३३ तथाच श्र ति: अद्भ्यो वा एष प्रातरुदेतीति 
य उदगान्महतोऽर्णवात्‌ विश्राजमानः सलिलस्य मध्यात्‌ । स मा वृषभो- 
लोहिताक्षः सूर्यो विपर्चिन्मनसा पुनात्वितिच। १०।६०।३८ एतस्य वानन्द- 
स्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्तीमि श्रृतेः। १०।७०।५ सदेव सौम्येद 
मग्र आसीदित्यादि श्रूतेः। विज्ञानमानन्द मित्यादि श्र ते: | १०।७४।२१ 
ऐतदात्म्यमिदं सर्वमिति श्रते:॥ १०।४।२९ यावतीर्वे देवता स्ताः सर्वा 
वेदविदि ब्राह्मणे वसन्तीति श्र्‌तेः॥ १०।८४।३७ न कर्मणा न प्रजया धनेन 
त्यागेनैके अमृतत्वमानशुरिति श्रतिः ॥ १०।८४।३९ जायमातो वे ब्राह्मण 
क्षिभि ऋ णेऋ णवान्‌ जायते ब्रह्मचर्येण ऋषिभ्य यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य 
इत्यादि ॥ १०८५७ न यत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारकं नेमाविद्युतो भान्ति 
कुतोऽयमग्निः तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वमिदं विभातीति च ॥ 


१०।८७।२ यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌ । यस्य ज्ञानमयं तपः सर्व॑स्य वशी, स वंस्येशानः 
यः पृथिव्यांति्ठन्‌ पृथिव्या अन्तर सोऽक्रामयत वहुस्याम्‌ । स ऐक्षत, तत्तेजो 
असजत, सत्यं ज्ञान मनन्तं ब्रह्म । १०।८७।१४ यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते, यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व, यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे तं ह देव 
मात्मवुद्धिप्रक्राशं मुमुक्षु वें शरणमहं प्रपद्ये । य आत्मनि तिष्ठन्‌ । सत्यं ज्ञान 
मनन्तं ब्रह्म, य॒ सर्वज्ञः सर्वविद्‌ ॥ १०।५७।१५ यत इन्द्रो यातोऽवसितस्य 
राजा अग्नि मू द्धा: दिव । वाचारम्भणं विकारो नामधेयं, मृत्तिकेत्येव सत्य 
सर्वखलु इदं ब्रह ॥ १०।८७।१६ तद्‌ यथा पुष्कर पलाश आपो न शिलष्यन्ते 
एवं एवंविदि पाप कर्म न श्लिष्यते । न कर्मणा लिप्यते पापकेन । तत्‌ सुकृत 
दुष्कृते विधुनुतं एतं हवाव न तपति किमहं साधु नाकरवम्‌ किमह पाप 
मकरवमु ॥ १०।८७।१७ असूर्य्या नाम ते लोका अन्धेन तमंसा वृताः तांस्ते 
प्रेत्याभिगच्छन्ति ये के चात्महतो जनाः न चेद्‌ अवेदीन्महतीं विनष्टिः ये तद्विदु 
रमृतास्ते भवष्त्यथेरेत दु-खमेवोपयन्ती । ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा ॥ १०।८७।१८ 
ब्रह्मा है वे ता, इत उद्धा त्वेवोदसर्पत्‌ तच्छिरोऽश्रयत । शतञ्चेका हृदयस्य 
नाड्यस्तासां मूर्द्वानमभितिःसृतेका तयोद्धं मायन्नमृतत्त्वमेति विष्वङ न्या 
उत्क्रमणे भवन्तीति ॥ १०।८७।१४ एको देवः सर्वे भूतेषु गुढ: । सवेव्यापी 
सर्वं भुतान्तरात्मा, कर्माध्यक्षः, सवं भूताधिवासः साक्षी चेताः केवलोनिगु णश्च 
१०।८७।२० स यश्चाय पुरुषे, यश्चासावादित्ये स एक स्तच्वमसोत्याद्याः 


(६) 
श्रृतयः । यस्य देवे पराभक्ति येथा देवे तथागुरौ तस्येते कथिता ह्यर्थाः प्रका- 
शन्ते महात्मनऽत्याद्याः श्रु तय; ।' १०।८७।२१ यं सर्वेदेवा नमन्ति मुमुक्षवो 
ब्रह्वावादिनश्च । १०।८७।२२ आरामस्य पश्यन्ति न तं पश्यन्ति कश्चन॥ 
न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्‌ युष्माकमन्तरं वभूव नीहारेण प्रावृता जल्प्या 
शचासुतृप उकूथशासश्चरन्तीत्याद्याः श्रतयः॥ १०।८७।२३ आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्यः श्रोतव्योमन्तव्यो निदिध्यासितव्यः॥। १०।८७।२४ यतो वाचो निवर्तन्ते 
अप्राप्य मनसा सह को अद्धा वेद क इह प्रत्रोचत्‌ कुत आजाता कुत इयं विसृष्टिः 
अर्वागूदेवा अस्य विसर्ज्जेनेनाथा को वेद ययाआवभूव। अनेजदेकं मनसो- 
जवीयो नैतहे वा आप्नुवन्‌ पूर्वमशन्‌ । तद्धावतोऽन्यानत्येति तिष्ठत्‌ तस्मिन्नपो 
मातरिएवा दधातीत्याद्या श्रुतयः । नतं विदाथ य इमा जजानान्यद्‌ युष्माक 
मन्तरं वभूव । १०।८७।२५ स देव सौम्येदमग्र आसीन्‌ । ब्रह्मं वसन्‌ ब्रह्माप्येति 
अनीशया शोचति मुह्यमानः अविद्याया मन्तरे वर्तमानाः स्वयं धीराः 
पण्डितम्मन्यमानाः। जङ घन्यमाना परियन्ति मुढा अन्धेनैव नीयमाना 
यथान्धाः। एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म, । एक एवहि भूतात्मा भुते भूते व्यवस्थितः 
एकधावहुधा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ १०।८७।२६ असतोऽघिमनोऽसुजत । 
मनः प्रजापतिमसुजत। प्रजापतिः प्रजा असृजत, तद्वा इदं मनस्येव परमं 
प्रतिष्ठितं यदिदं किञ्चेति ॥ १०।५७।२७ सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, नेह नानास्ति 
किञ्चन । मृत्योः स मृत्युमाप्नोति य इह नानेवपश्यति, तस्य वाक्‌ तन्ति 
नामोनि दामानि । तस्येदं वाचा तन्त्या नामभि दामभिः सर्वं सितम्‌ । देहान्ते 
देव परं ब्रह्म तारकं व्याचष्टे । यमेत्रेष वृणुते तेन लम्यः, यस्य देवे पराभक्तिः 
१०।८७।२८ अपाणि पादो जवनो ग्रहीता प्यत्यचक्षु स शृणोत्यकर्णः स वेत्ति 
वेद्य न च तस्य वेत्ता तमाहुरग्र्यं पुरुष पुराणम्‌ । भीषास्माद्वात पवते 
भीषोदेति सूर्य्यः । भीषास्मादर्निश्चन्द्रशच मृत्यर्धावति पश्चमः ।। १०।८७।२६ 
यथारनेः क्षुद्रा विस्फुलि ङ्का व्युच्च रन्त्येव मेवास्मादात्मनः स्वेप्राणाः सर्वेलोकाः 
सर्वेदेवाः सर्वाणि भूतानि सर्वं एत आत्मनो व्युच्चरन्ति॥ १०।८७।३० यदि 
मन्यसे सुवेदेति दह्लमेवापि नूनं त्वं वेत्थ ब्रह्मणो रूपं यदस्य त्वं यदस्या देवेषु 
१०।८७।३१ अजामेकां लोहित शुक्ल कृष्ण बह्वोः प्रजा जनयन्तीं स्वरूपा: अजो 
ह्येको जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तमोगामजोऽन्यः। तस्माद्वा एतस्माद्‌ 
आत्मन आकाश: सम्मूतः, सोऽकामयत वहुस्यामु प्रजायेय । यथा सौम्य मधु 
मधुकृतो निस्तिष्ठन्ति नानात्ययानां वृक्षाणां रसान्‌ समवहा रमेकतां सङ्ग म- 
यन्ति। यथा तत्न न विवेकंलभन्ते अमुष्याहं वृक्षस्य रसोऽस्म्यमुष्याहं दृक्षस्य 
रसोऽस्मीत्येवमेव खलु सौम्येमाः सर्वाः प्रजाः सति सम्पद्य न विदुः सति 
सम्पद्यामह इति ॥ १०।८७।३२ परीत्य भूतानि लोकान्‌ परीत्य सर्वाः प्रदिशो 
दिशश्च उपस्थाय प्रथमजा मृतस्यात्मानात्मानमभि संविवेश ॥ १०।८७।३३ 


(७) 
तद्‌ विज्ञानार्थ सगुरुमेवाभिगच्छेत्‌ समित्‌ पाणिः श्रोत्रियं ५ द्य निम्‌ ।आचार्यं 
वानु पुरुषोवेद । नेषा तर्केण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनैव सृज्ञानाय प्रेष्ठ ॥ 
१०।८७।३४ परीक्ष्य लोकान्‌ कर्मचितान्‌ ब्राह्म णोनिर्वेदमायात्‌ नास्त्यकृतः कृतेन 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदिश्रिताः अथ मर्त्योऽमृतो भवत्वत्र ब्रह्म 
समश्नुते । एतस्येवानन्दस्य अन्यानि भूतानि मात्रामुपजीवन्ति। १०।८७।३५ 
श्रोतव्यो मन्तव्यः । १०।८७।३५ एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म ह॒ वे चातुर्मास्ययाजिनः 
सुकृतं भवति, अपामसोमममृता अभूम ¦ तद्‌ यथेह कर्मचितो लोकः क्षीयते 
एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते, तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः 
१०।८७।३७ यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, 
आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नासदासीन्नो सदासीत्‌ तदानीम्‌ यथा सौम्ये 
केन मृतूपिण्डेन सर्व मृण्मयं विज्ञातं भवति वाचारम्भणं विकारो नामधेयं मृत्ति 
केत्येव सत्यमु । यथा एकेन लौहमणिना सर्व लोहमयं विज्ञातं स्यात्‌ यथा 
एकेन नखनिकृन्तनेन सर्व कार्ष्णायसमित्यादि । १०।८७।३५ द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया समानं वृक्ष परिषस्वजाते तयोरन्य पिष्पलं स्वाद्वत्यनरनन्नन्यो 
अभिचाकशीति अजामेकां लोहितशुक्लक्ृष्णामु। १०।८७।३६ न चेह परत्र 
च सुखं लभन्ते केवलं कुयोनिरेव प्राप्नुवन्ति । तान्‌ शोचनु कामात्‌ यः कामयते 
मन्यमानः ह कर्मभि जायते तत्र तत्र ॥ १०।८७।४० एषो नित्यो महिमा 
ब्राह्मणस्य न कर्मणा वद्ध ते नो कनीयानित्यादि। १०।८७।४१ यदुद्ध गागि 
दिवो यदर्वाक्‌ पृथिव्या यदन्तरा द्यावापृथिवी इमे यदुभूतं भवच्च भविष्य 
च्चेत्यादि श्र ते: । अन्यदेव तद्‌ विदितादथो अविदितादधि, अन्यत्र धर्मादन्यन्ना 
धर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताक्गतात्‌ अस्थूलमनणु इत्यादि श्रुति: ॥ ११।३।३६ 
प्राशास्यप्राणमुतइचक्षुवश्चक्षुरुतश्रोत्रस्य शरोत्रमन्नस्य अन्न मतसो ये मनो 
विदुः । यतो वाचो निवत्त॑म्ते अप्राप्य मनसा सहेत्यादि श्रुते. । तंत्वौपनिषदं 
पृच्छामि श्रतिः । यतोवाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सहेत्यादि श्रतेः । यद्‌ 
वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते-तदेव ब्रह्म त्वंविद्धि यन्मनो न मनुते न चक्षुषा 
प्यति कञ्चनेनमित्यादि श्रतेः । ११।३।३९यद्‌ तन्न पश्यति पश्यनुवे तद्‌ द्रष्टव्यं 
न पश्यति नहि द्रष्ठु दृष्टविपरिलोपो विद्यते ॥ ११३।४४ तं वा एतं 
चतुह तं सन्तं, चतुहेतित्या चक्षते परोक्षेण परोक्षा प्रिया हि देवाः । ११।३।४५ 
मृता पुन मृत्युमापद्यन्ते अद्यमानाः स्व कर्मभिः ॥ ११।३।४६ तमेतं वेदानु 
वचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति । ब्रह्मचर्येण तपसा श्रद्धा यज्ञे नानाशकेनेति। 
स्वर्गकामो यजेत । ११।४।२ विष्णोनु क॑ वीर्याणि प्रवोचं यः पाथिवादि विममे 
रजांसि ॥ ११।५।६ अपामसोमममृता अभूस । अक्षय्यं हवे चातुर्मास्य 
याजिनः सुकृतं भवति ॥ ११।५।११ ऋतो भार्यामुपेयात्‌ सौत्रामण्यां सुराग्रहान्‌ 


(८) 
भुल्लातीति इमामगृभन्‌ रशनामृतस्य । ११।५।१३ वायव्यं श्वेतमालभेत ॥ 
११।५।१०। असूर्य्या नाम ते लोका अन्धेन तमासावृता तांस्ते प्रेत्याभिगच्छन्ति 
ये के चात्महनो जना: । ११।६।१६ चरणं पवित्र विततं पुराणं येन पूत स्तरति 
दुष्कृतानि; तेन पवित्रेण शुद्धेन पुला अतिपाप्मानमराति तरेम लोकस्य द्वार 
मच्चिषत्‌ पवित्रम्‌ ज्योतिष्मद्‌ श्राजमानंमहस्वत्‌ अमृतस्य धारा वहुधा दोह 
मानशू। चरणं नो लोके सृधितां दघातु । ११।६।१५ अक्षरात्‌ परतः परः 
महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः । पुरुषान्न परं किश्चित्‌ सा काष्ठा सा 
षरा गतिः। ११।७।१० तस्य.ह न देवाइचनाभूत्या ईशते" आत्या ह्य वेषां स 
भवतीति । ११।६।२० वायुवेगौतम सूत्रं वायुनावे गौतम सूत्रेणायञ्च लोकः 
परश्च लोकः सर्बाणि च भूतानि सं दृब्धानोति श्रृतेः ॥ ११।९।२८ श्र तिश्च 
पुरुषत्वे च विस्त रादास्मेत्यादिः तथा ताभ्यो गामानयत्‌ ता अब्रुवन्‌ न वे नोऽय 
मलभिति ताम्योऽइनमानयंत्‌ ता अत्र बन्‌ सुवृत्तंवतेति च । ११।१०।१? तथाच 
श्रतिः आचायः पूर्वरूपम्‌ अन्तेवास्युत्तर रूपभ विद्यासन्धिःप्रवचनं सन्धानमिति 
११।१०।३० भीषास्माद्‌ वातः पवेत भीषोदेति सूर्यः भोषास्माद्‌ अग्निश्चन्द्रश्च 
ृत्युर्धाबति पञ्चम: । ११।११।६। श्र तिश्‍च हा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं 
वृक्ष परिषस्वजाते तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्नन्‌ अन्यो अभिचाकशोलोति 
उद्धेमूलमवाक्रशाखं वृक्ष यो वेद सम्प्रति। ११।१२।१७ तथाच श्रतिः चत्वारि 
वाक्‌ परिमितानि पदानि तानि विदुर्ब्राह्मणा ये मनीषिणः गुहायांत्रोणि निहि 
तानि नेङ्गयम्ति तुरीयं वाचो मनुष्या वदन्तीति ॥ ११।१३।२३ वाचारम्भणं 
बिकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यमु । ११।१३।३७ तस्य तावदेव चिरं यावन्न 
विमोक्ष्ये अथ सम्पत्स्य इति। ११।१३।३८ यज्ञो वे विष्णुः इति श्रतेः ॥ 
११।१४।२६ ब्रह्मबिद्‌ आप्नोति परम्‌ तमेव विदित्त्ातिमृत्युभेति । १२।१५।३६ 
एप्र त आत्मान्तर्याम्यमृत इति श्रृतेः।। ११।१६।१७। नेह नात्रास्ति किञ्चन 
१।२१ २७ करिचिद्धा वा अस्माल्लोकात्‌ प्रेत्य आत्मानं वेद अग्रमहमस्मीतिं 
कश्चिस्‌ स्वे लोकं न प्रतिजानाति अग्निमुग्धो हैव धुमतान्त इति ॥ 
११।२१।२७ न तं विदाथ य इमा जजानान्पुद्‌ युष्माकमन्तरं बभूव । नीहारेण 
आवुता जल्य्याचासुतूष उक्थशासश्चरन्तीति॥ ११।२१।३६ तथाच श्रतिः 
झत्वारि वाक्‌ परिमितानि पदानि तानि विदु बराह्मणा ये मनीषिण: । गुहायाँ 
ल्लीणि निहितानि नेङ्गयन्ति तुरीयं वाचो मनुष्या वदन्ति। ११।२३।४२ 
मनसा ह्य व पश्यति शृथोस्याद्याः श्र तय: । १ १।२३।४७ तथाच श्र तिः भनश्ो 
वक्षे स्चेमिदं वथूच नान्यस्य मनो बशमन्बियाम । भीष्मोहि देवः सहसः सहीया 
निति । ११।२७।२३ यो वेदादौ स्वयं प्रोक्तो बेदा्ते च प्रतिष्ठितः तस्य प्रकृति 
लीमस्क यः परः स॒ महेशवर इति श्रतिः। ११।२७। ३१ स्वर्ण धर्म्मानुवाकः 


(९) 

सुवर्ण घर्म्मं परिवेदवेनमु पौरुषं सूक्त सरस्रशीर्षेत्यादि इन्द्र नरो नेमधिता 
हवन्त इत्यस्या मृचि गीतानि । ११।२८। २० तमेव भान्त मनुभाति सर्वं 
तस्य भासा सर्वमिदं विमातीति, तथा चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रं मनसो 
ये मनो विदुरित्यादि श्र तेश्च ॥ ११।२६।२१ वाचारम्भणं विकारो नामधेयं 
मृत्तिकेत्येव सत्यमु । सर्वं खल्विदं ब्रह्म त्थादि श्रृतेः। ११।२६।२९ यस्मात्‌ 
तदेषां न प्रियं यदेतन्मनुष्या विद्य रिति । ११।२६।३५ यतो वाचो निवर्त्तन्ते 
अध्राप्य मनसासहेति । केनेशितं पतति प्रेषितं मनः केन प्राणः प्रथमः प्रेति 
युक्तः । केनेंबितां वाचमिमां वदन्ति चक्षुः श्रोत्र क उ देवो युनक्ति, श्रीत्रस्यास्य 
श्रोत्रं यन्भमसो मनो मद्वाचो ह वाचं प्राणस्य प्राणमुत्त चक्षुषचक्लुं रिति । 
११।२६।३६ नेह नानास्ति किञ्चन्‌ । इम्द्रोमायाभिः पुरुरूप ईयते । युक्ता हस्य 
हरयः शत्या दशेत्यादि श्रृतेः॥ १२।११।१३ प्राणो वै मुख्य इति श्रुतेः । 

देवं गदाधरं नत्वा गौरचन्द्रसमन्वितम्‌ । 

टीकास्थश्चुतिवाक्यानां सङ्कलनं कृतं सया ॥ 

शुदेवान्वयजातेन भुगर्भान्वयर्वा्तना । 


बिदूषा हरिदासेन वृन्दारण्यनिवासिना ॥ 


—— ht 


% श्रीश्रीगोरगदाधरो विजयेताम्‌ % 


k= 
[2 
& नह्मसूत्राधिकरणमालिका ® 
—— BE 
सुत्रसंख्या अधिकरण संख्या 
१ अधथातो ब्रह्मजिज्ञासा'** जिज्ञासाधिकरणमु १ 
२ जन्माद्यस्य यत:*** जन्माद्यधिकरणमु २ 
३ शाख््योनित्वात्‌'`" शाल्लयोनित्वाधिकरणभु ३ 
४ तत्तुसमन्वयान्‌''" समन्वयाधिकरणम्‌ ४ 
५ ईक्षतेर्नाशब्दम्‌" ईक्षत्यधिकरणम्‌ ५ 
१२ आनन्दमयोऽभ्यासात्‌'`` आनन्दमयाधिकरणम्‌ ६ 
२० अन्तस्तद्ध्मोपदेशात्‌``` अन्तरधिकरणमु ७ 
२२ आकाशस्तल्लिङ्गात्‌'`` आकाशाधिकरणमु ८ 
२३ अतएवप्राणः"`` प्राणाधिकरणम्‌ ६ 
२४ ज्थोतिशचरणाभिधानात्‌'*° ज्योतिरधिकरणम्‌ १० 
_ २८ प्राणस्तथानुगमात्‌"*` इन्द्रप्रत्दनाधिकरणम्‌ ११ 
इति ब्रह्मसूत्रे प्रथमपादेषधिकरणानि समाप्तानि । 
— Ne 


अथ ब्रह्मसूत्रे द्वितीयपादेशधिक रणप्रधानसुत्राणि 


१ सर्वेत्रप्रसिद्धोपदेशात्‌"'" . स्वंत्रप्रसिद्धाधिकरणमु १ 
६ अत्ताचराचरग्रहभात्‌ः-" अत्ताधिकरणमु २ 
११ गुहांप्रविष्ठावात्मानौ हि तददशनातु गुहाधिकरणामु ३ 
१३ अन्तर उपपत्तेः" अन्तराधिकरणम्‌ ४ 
१८ अन्तर्याम्यधिदेवादिषु तद्ध व्यपदेशात्‌"*° अन्तर्याम्यधिकरणमु ५ 
२१ अदृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः" अदुश्यत्वाधिकरणम्‌ ६ 
२५ वैश्वानरसाधारणशब्दविशेषात्‌" उर वैश्वानराधिकरमु ७ 


इति ब्रह्मसूत्रे द्वितीयपादेऽधिकरणानिं समाति 
कै प्या 


(२) 
अथ तृतीयपादेऽधिरणप्रधानसूत्राणि 


१ द्युभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌"`" दयभ्वाद्यधिकरणमु १ 
८ भूमासम्प्रसादादध्युपदेशात्‌'"" भूमाधिकरणम्‌ २ 
१० अक्षरमम्बरान्सघृतेः "` अक्षराधिकरणमु ३ 
१३ ईक्षतिकम्मव्यपदेशात्‌ः'" इक्षतिकर्माधिकरणम्‌ ४ 
१४ दहर उत्तरेभ्यः"`` दहराधिकरणमु ५ 
१५ शब्दादेव प्रमितः" प्रमिताधिकरणमु ६ 
२६ तदुपर्य्यपिवादरायणःसम्भवात्‌'`" देवताधिकरणम्‌ ७ 
३३ भावन्तुवादरायणोऽस्तिहिः`` देवाधिकरणमु ( भावाधिकरणमू ८ 
३४ शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणात्सूच्यते हि!” अपशुद्राधिकरणम्‌ ६ 
३६ कम्पनात्‌' ` ` कम्पनाधिकरणम्‌ १० 
४१ आकाशोऽर्थान्त रत्वादिव्यपदेशात्‌' ` ` अर्थान्तरत्वाधिकरणमू ११ 
इति ब्रह्मसूत्रे तृतीयपादेऽधिकरणानि समाप्तानि । 
- £४-- 


अथ ब्रह्मसूत्रे चतुर्थपादेडघिकरणसूत्राणि । 


१ आतुमानिर्कमप्येकेषामितिचेच्षशरीररूपक 


विन्यस्तगुहीतेदेशयति च आनुमानिकाधिकरणम्‌ १ 
८ चमसवदविशेषात्‌" ` ` चमसाधिकरणम्‌ २ 


११ नसंख्योपसंग्रहादपिनानाभावादतिरेकाच्च' `` संख्योपसंग्रहाधिकरणसू ३ 
१४ कारणत्वेनचाकाशादिषुयथा यथाव्यपदिष्टोक्तः ` ˆ ` कारणत्वाधिकरणम्‌ ४ 


१६ जगद्वाचित्वात्‌' `` जगद्ठाचित्वाधिकरगासू ५ 
१६ वाक्यान्वयात्‌ ` ` वाक्यन्वयाधिकरणस्‌ ६ 
२३ प्रकृतिश्च प्रतिज्ञाहष्टान्तानुपरोधात्‌ ` ` ्रकृत्यधिकरणमु ७ 
२८ एतेन सर्वे ब्याख्याताव्यास्याताः ` ` सवेव्याख्याताधिक्ररणमु ८ 
इति ब्रह्मसूत्रे चतुर्थपादेऽधिकरणानि समाप्ताति। 
ऱाजे ~ 


अथ द्वितीयोऽव्याये ब्रह्मसूत्रे प्रथमपादेऽविक रणप्रवानसूत्राणि 
१ स्मृत्यनवकाशदोपप्रस ङ्गइतिचेच्ञाच्य 
स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्कात्‌' `` स्मृत्यधिकरणम्‌ १ 
३ एतेन योगः प्रत्युक्तः ` `` योगप्रत्युक्तघाधिक्ररणाम्‌ २ 


(३) 


४ नविलक्षणत्वादस्य तथात्वच्च शब्दात्‌ ** विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ ३ 
१२ एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याता: ` शिष्टापरिग्रहाधिकरणमु ४ 
१४ तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः` ` ` आरम्भणाधिकरणम्‌ ५ 
२१ इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोषप्रसक्तिः'"' इतर व्यपदेशाधिकरणम्‌ ६ 
२२ अधिकन्तु भेदनिदेशात्‌ ` ` ` अधिकाघिकरणम्‌ ७ 
२७ श्रृतेस्तुशन्दमूलत्वात्‌' ` ` शब्दसूलाधिकरणभू ८ 
३० सर्वोपेताच तद्दर्शनात्‌ ` `` सर्वोपेताधिकरणमु ९ 
३१ विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ `` विकरणत्वाधिकरणम्‌ १० 
३३ लोकवत्तुलीलाकैवल्यमु" ` ` लीलाकैवल्याधिकरणमु ११ 


३४ बेषम्यनेघुण्ये न सापेक्षत्वात्तथाहि दर्शयति ` ` ` वैषम्यनेघू ण्याधिकरणमु १२ 
३५ न कर्माविभागादितिचेन्नानादित्वात्‌* ** न कर्माविभागाधिकरणम्‌ १३ 


३६ उपपद्यते चाभ्युपलभ्यते च' ` भक्तपक्षपाताधिकरणमु १४ 
३७ सर्वधर्म्मोपपत्तेश्च * ° * सर्वेधर्म्मोपपतत्यघिक्ररणमु १५ 
इति ब्रह्मसूत्रे प्रथमपादेऽधिकरणानि समाप्तानि । 

—%— 


अथट्वितीयेऽध्याये ब्रह्मसत्रे द्वितीयपादेऽधिकरणप्रधानसूल्लाणि 


१ रचनानुपपत्तेश्च नानुमानम्‌" `` रचनानुपपत्त्यधिकरणम्‌ १ 
११ मही घवदवाह्वस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌' x: महहीर्घाधिकरणमु २ 
१८ समुदायउभयहेतुकेऽपि तदध्राप्तिः"`* समुदायाधिकणमु ३ 
२८ नाभाव उपलब्धेः" ` ` अभावाधिकरणम्‌ ४ 
३२ सवंथानुपपत्तेश्च `` सर्वथानुपपत्यधिकरणम्‌ ५ 
३३ नेकस्मिन्नसम्भवात्‌ एकस्मिन्नसम्भवाधिकरणामु ६ 
३७ पत्त्युरसामञ्जस्यात्‌"`- पत्यघिकरणमु ७ 
४२ उत्पत्त्यसम्भवातू उत्पत्त्यसम्भवाधिकरणम्‌ ८ 
इति ब्रह्मसूत्र द्वितीयपादेऽधिकरणानि समाप्तानि 
—%— 


अथ द्वितीयेध्याये ब्रहमसूत्रेतृतीयपादेऽधिकरणप्रधातसूत्राणि 


१ न वियदश्र्‌ तेः" _ वियदधिकरणम्‌ १ 
२ अस्ति तुः `` वियदुत्पत्यधिकरणम्‌ २ 
५ प्रतिज्ञाहानिरव्यतिरेकाच्छन्देभ्यः * प्रतिज्ञाहान्यधिकरणम्‌ ३ 


७ एतेन मातरिव्वाव्यास्यात: ` ` ° मातरिश्‍वाधिकरणम्‌ ४ 


ड 
८ असम्भवस्तु सतो5नुपपत्त:'** 
& तेजोऽतस्तथा ह्याह'*' 
१० आप:*** 
११ पृथिव्यधिकाररूपशब्दान्त रेभ््यः' `` 
१२ तदभिष्यानादेव तु तल्लि ङ्गात्सः""" 
१५ चराचरव्यपाश्रयस्तुस्यात्तद्ठ्यपदेशोऽ 
भाक्तस्तद्‌भावभावित्वात्‌''" 
१६ नात्माश्न्‌तेनित्यत्वाच्च''" 
१७ ज्ञोऽतएब "° ` 
१८ उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ `` 
२६ पृथगुपदेशात्‌ ` ` 
३० नित्योपलब्ध्यनुपलब्धि 
प्रस ङ्गोऽन्यतरनियमो वान्यथा `` 
३१ कर्त्ताशास्त्रार्थवत्त्वात्‌' ` ` 
४१ अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि 
दाशकितवादित्वमधीयत एके ** 
४४ प्रकाशादिवन्नेबंपरः` ` ` 
४९ अदृष्टानियमात्‌ः` ` 


असम्भवाधिकरणम्‌ ५ 
तेजोधिकरणम्‌ ६ 
अबधिकरणम्‌ ७ 

पृथिव्यधिकरणम्‌ ८ 
तदभिध्यानाघिकरणमु & 


चराचरव्यपाश्रयाधिकरणघ्‌ १० 
आत्माधिकरणामु ११ 
ज्ञाधिकरणमु १२ 
उत्क्रान्तिगत्यधिकरणम्‌ १३ 
पृथगुपदेशाधिकरणम्‌ १४ 
तित्योपलब्ध्यतृपलब्धि 
प्रसङ्गाधिकरणम १५ 
कत्त्रीधिकरणमू १६ 


अंशाधिकरणम्‌ १७ 
मत्स्याद्यधिकरणम्‌ १८ 
अहृष्टानियमाधिकरणमू १६ 


इति ब्रह्मसूत्रे तृतीयपादेऽधिकरणानि समाप्तानि 


त 0,023 = 


अथ ट्वितीयोऽध्यायै ब्रह्मसूत्रे चतुर्थेपादेऽधिकरणप्रधानसूत्राणि 


१ तथा प्राणः" `` 

६ हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌' `` 

७ अणदश्चः` ` 

= श्रेष्ठश्च ` 

९ न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌' ` ` 

१० चक्षुरादिवत्त, तत्सहशिष्टादिभ्य `` 
१२ पञ्चवृत्ति मनोवड्घपदिश्यते ` ` 

१३ अणुस्चः `` 


१४ ज्योति रायधिष्ठानन्त्‌ तदामननात्‌ `` 
१७ तइन्द्रियाणि तद्वयपदेशादन्यत्र श्रेष्ठाय `` 


प्राणोत्त्पत्यधिकरणम्‌ १ 
हस्तादयाधिकरणम्‌ २ 
प्राणाणुस्वाधिकरणम्‌ ३ 
प्राणश्रे ष्ठाधिकरणमु ४ 
वायुक्रियाधिकरणमु ५ 
जीवोपकरणत्वाधिकरणमू ६ 
पञ्चवृत््यधिकरणमू ७ 
श्रेष्ठाणत्वाधिकरणमू ८ 
ज्योतिराद्यधिकरणमु & 
इन्द्रियाधिकरणम्‌ १० 


२० संज्ञामृत्तिकल प्तिस्तुतिदृत्कुवेत उपदेशात्‌ ` संज्ञामृत्तिक्लुप्त्यधिकरणम्‌ ११ 
इति ब्रह्मसूत्रे चतुर्थपादेषधिकरणानि समाप्तानि । 


(५) 
अथ तृतीऽयेध्याये ब्रह्मसूत्रे प्रथमपादे$धिकरणप्रधानसूत्राणि 


१ तदनन्तरप्रतिपत्तोरंहतिसम्परिष्वक्त: 

प्रश्‍ननिरूपणाभ्यां `` तदनन्तरप्रतिपत्यधिकरणमु १ 
८ कृतात्ययेऽनुशयवान्दृष्टस्मृतिभ्याम्‌ ` `` कृतात्ययाधिकरणम्‌ २ 
१४ संयमनेत्वनुभुयेतरेषामारोहावरोहौतद्गतिद्शनात्‌'"` संघमनाधिकरणमु ३ 
२३ तत्स्वाभाव्यापत्तिरूपपत्तः' ` ` तत्स्वाभाव्यापत्त्यधिकरणमु ४ 


२४ नातिचिरेण विशेषात्‌" नातिचिराधिकरणमु ५ 
२५ अन्याधिष्ठितेपू््वंवदभिलापात्‌' `` अन्याधिष्ठिताधिकरणामु ६ 
इति ब्रह्मसूत्रे प्रथमपादेऽधिकरणानि समाप्तानि । 
—%— 


अथतृतीयेऽध्यायेब्रह्मसूत्रे द्वितीयपादेऽधिकरणप्रधानसूत्राणि 


१ सन्ध्ये सृष्टिराह हिः" सन्ध्यधिकरणभु १ 
४ सूचकश्च हिश्रृते रचक्षते चत द्विद्‌ ` ` ` स्वप्नाधिकरणामु २ 
६ देहयोगाह्वासोऽपि ` `° देहेयोगाधिकरणमु ३ 
७ तदाभावो नाडीषु तच्छ तेरात्मनिच तदभावाधिकरणम्‌ ४ 
९ स एव तु कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्यः `` ` कर्मानुस्मृतिशब्दविध्यधिकरणस्‌ ५ 
१० मूग्धेऽद्धसंप्राम्तिःपरिशेषात्‌ मुग्धाधिकरणम्‌ ६ 
११ न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गं सर्वत्र हि“ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ ७ 
१४ अरूपवदेव तत्प्रधानत्वात्‌ अरूपवदाधिकरणसू ८ 
१८ अतएवचोपमा सूर्य्यका दिवत्‌ ` * उपमाधिकरणमु ९ 
२३ तदव्यक्तमाह हि `` अव्यक्ताधिकरणम्‌ १० 
२४ अपिसंरोधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌' ` ` संरोधनाधिकरणमु ११ 
२८ उभयव्यपदेशात्त्वहिकुण्डलवत्‌ ` `` अहिकुण्डलाधिकरणम्‌ १२ 
३२ परमतः सेतून्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशञेभ्यः' ` ` पराधिकरणध्‌ १३ 
३५ स्थानविशेषातूप्रकाशादिव्रत्‌ `` स्थानविशेपाधिकरणमसु १४ 
३७ तथान्यश्रतिषेधात्‌ `` . अन्यप्रतिषेधाधिकरणम्‌ १५ 
३८ अनेन सर्वेगतत्वमायामशब्दादिभ्यः ` ` सर्वगतत्वाधिकरणमु १६ 
३६ फलमतउपपत्ते'` ` फलाधिकरणम्‌ १७ 


इति ब्रह्मसूत्र द्वितीयपादेऽधिकरणाति समाप्तानि । 
3. > = 


(६) 
अथ तृतीयेऽध्याये ब्रह्मसूत्रेतुतीयेपादेडघिकरणाप्रधानसूत्राणि 


१ सवंवेदान्तप्रत्ययऽचोदनाद्यविशेषात्‌""` सव वेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌ १ 
६ उपसंहारोऽर्थाभिदा ट्विधिशेषतत्समाने च ` `` उपसंहाराधिकरणम्‌ २ 
८ नवांप्रकरणभेदात्‌ परोवरीयस्त्वादिवत्‌'`" पराधिकरणम्‌ ३ 
१० व्याप्ते शचसमञ्जसम्‌'"" व्याप्त्यधिकरणम्‌ ४ 
११ सर्वाभेदादन्यत्रे मे' "` सर्वभेदाधिकरणम्‌ ५ 
१२ आनन्दादयः प्रधानस्य आनन्दाद्यधिकरणम्‌ ६ 
१३ प्रियशिरस्त्वाद्य प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्त्य 
प्राप्तिछिपचयापचयौ हि भेदे'** धिकरणम्‌ ७ 
१६ कार्यर्याख्यानादपूर्वम्‌"'` अपूर्वाधिकरणमु ८ 
२० समानएवश्चाभेदात्‌ ; समानाधिकरणम्‌ € 
२६ वेधाद्यर्थभेदात्‌ वेधाद्यधिकरणम्‌ १० 
२७ हानौतूपायनशब्दशेषत्वात्कुशाच्छुन्द 

स्तुत्युपगानवत्तदुक्तम्‌' हान्यधिकरणम्‌ ११ 
२६ छन्दतउभयाविरोधात्‌''" उभयाविरोधाधिकरणम्‌ १२ 
३१ उपपन्तस्तल्लक्षणार्थोपलब्धेर्लोकवत्‌', ` उपपन्नाधिकरणम्‌ १२ 
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—%k न 
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—%— 


अथ ब्रह्मसुत्रपाठेऽध्यायसंख्या 


अथ तत्तदध्यायपांदसुत्रसंख्या 
अध्याये १पादे रपादे उपादे ४पादे अध्यायसंकलिताति 
प्रथमे ३१ ३३ ४३ ` २५ १३५ 
द्वितीये ३७ ४ ५१ २२ १५४ 


चाया?” ना पक जब अजब 


(१०) 


तृतीये रद ४२ द्‌ प्र्‌ १६० 
चतुर्थ श १ १६) RE 
अध्यायचतुष्के संकलितानि सूत्राणि' ५५५ 


तत्तदध्यायपादाविकरणसंख्या 
अध्याय श्पादे रपादे पादे ४पादे अध्यायसंकलितानिं 


प्रथमे ११ ७ ११ दु ३७ 
हितीये १५ द १९ ११ ५३ 
तृतीये ` ६ १७ ३३ १ ५ 
चतुर्थे १३ १० ७ ११ ४३ 


अध्यायचतुष्के संकलितान्यधिकरणानि २०५ 
अध्यायचदुष्केऽधिकरणप्रधानसुत्राणि . -- २०५ गौणसुद्राणिच ३५३ 
कि 


पारायणविधि:-- 
हेपायतं नमस्कृत्य शुकदेवञ्च भक्तितः 
हिरण्याक्ष वधं यावत्‌ प्रथमेशह्व प्रकीरयित्‌ ॥ 
चरितं भरतस्यापि द्वितीयेऽय तृतीयके 
समुद्रमथनं यावद्‌ यत्र कुर्म्म: स्वयं हरिः। 
चतुर्थे दिवसे चेव दशमे हरि जन्म च 
पञ्चमेऽह्नि पठेद्‌ विद्वान्‌ रुक्मिण्या हरणावधि 
षष्ठे चोद्धव संवादं सप्तमे हि समापयेत्‌ ॥ 

आल्याम 

आराध्यो भगवान्‌ ब्रजेशतनयस्तद्धाम दुन्दावनमु 
रग्या काचिदुपासना ब्रजवधुवर्गेण या कल्पिता 
श्रीमद्‌ भागवतं प्रमाणममलं प्रेमा पुमर्थोमहान्‌ 
श्रीचैतव्यमहाप्रमोर्मंतमिदं तत्रादरो न: परः ॥ 


देह क हर 
रे क देह 3 


प्रकाशक % सुद्रक :--- 


श्रोहरिदासशास्त्री 
श्रीहरिदासनिबास 
श्रीगदाधरगौरहरि प्रेस 
कालीदह वृन्दाबन । 
जिला--मथुरा । उत्तर प्रदेश 


कक 


प्रकाशनतिथि :--- 
श्रीगोबद्ध नपुजा २१।१०।७& 
रविवार प्रतिपद्‌ 


प्रथम संस्करण ४०० प्रति 
प्रकाशन सहायता २०.०० विशतिमुद्रा 


छुँ, छ छु 
“ 


सर्वस्वत्वसुरक्षित । 


खु 
- 


पृष्ठ संख्या :-- 
विज्ञप्ति :— . १४ 
श्रुतिसंग्रह :-- & 
ब्रह्मसूवाधिकरणमालिका :-: १० 
ग्रन्थ :-- ३७६ 


समष्टि: ४०६ 


# श्रोश्रो गोरगदाधराम्यां नमः ॐ 
वेदान्त-दर्शनम्‌ 
श्रीमद्‌ भागवतभाष्यसम न्वितम्‌ 


प्रथमाव्यायस्य 
प्रथमपादः 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा १।१।१ 


हरिदास समाख्येन वृन्दावन निवासिना । 

अर्थोऽयं ब्रह्मासूत्राणामित्युक्तिइच प्रदर्श्यते ॥ 
धर्सः स्वनुष्ठितः पुंसां विष्वक्सेन कथासु यः । 
नोतृपादयेत्‌ यदि रति श्रम एव हि केवलम्‌ ॥ 
धसस्य ह्यापवर्गस्य नार्थोऽर्यायोपकल्पते । 
नार्थस्य ध्ेंकान्तस्य कासो लाभाय हि स्मरतः ॥ 
कासस्य नेरद्र्यप्रोतिर्लाभो जीवेत यावता । 
जीवस्य तत्वजिज्ञासा नार्थो यश्चेह कर्मभिः ॥ 


US 0... >. पपप 

घमं-सर्वाङ्ग-सुन्दर-रूप से अनुछित होने पर भी यदि श्रीगोविन्द- 
नाम-गुण-रूप-लीलादि विषयक कथा में रुचि नहीं होती है तव वह धर्मानुष्ठान 
पण्डश्रममात्र ही होगा । 

श्रीभगवान्‌ से ही वर्ण व आश्रम की उत्पत्ति हुई है । वर्णाश्रम धर्म का 
लक्ष्य श्रीभगवान ही है, किन्तु लक्ष्य श्रेष्ठ होने से जीव कृतार्थ नहीं होता 
श्रीभगवान के प्रति प्रीति ही मौजिक धर्म है। श्रीभगवत प्रीति के साथ 
धर्माचरण करने से ही धर्म सिद्ध होता है, अन्यथा मरुभूमि में वीज वपन को 
भांति वह निष्फल होता है । 

मोक्ष साधक धर्म का फल अर्थ, अर्थ का फल काम, काँम का फल 
इन्द्रिय प्रीति नहीं है, धर्म, अर्थ, व काम के द्वारा जीवित रहकर केवल तत्त्व 
जिज्ञासा ही कत्तेव्य है, कर्म लब्ध स्वर्गादि श्रेष्ठ फल नहीं है । तत्त्वज्ञगण 


र्‌ वेदान्त-दर्शनम्‌ अ० 


वदन्ति तत्त्वविदस्तत्त्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । 
ब्रह्म ति परमास्सेति भगवानिति शब्द्यते ७ 

भा० १।२।७-११ 
सत्यं परं धीमहि ॥१।१।१ 


जन्माद्यस्य यतः ॥१।१।२॥ 


जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतश्चार्थष्वभिञ्ञः स्वराट्‌ । 
तेने ब्रह्महदा य आदिकवये मुह्यन्ति यत्‌ सुरयः ॥ 
तेजो वारिमृदां यथा बिनिमयो यत्र त्रिसर्गोडमुषा । 
धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहकं सस्यं परं धीमहि ॥ १॥१॥१ 
शाख्त्रयोतित्वातू ॥१।१।३॥ 
नमः प्रमाणसुलाय कवये शास्र योनये । 
प्रवृत्ताय निवृत्ताय निगसाय नमो नस ॥ १०।१६।४४॥ 


अद्वितीय सच्चिदानन्द वस्तु को ही तत्त्व कहते हैं, उक्त तत्त्व वस्तु को 
ज्ञानिगण ब्रह्म, योगिगण परमात्मा, एवं भक्तगण भगवान्‌ शब्द से कहते हैं। 

परम सत्यवस्तु श्रीगोविन्द को हमसब ध्यान करते हैं। ध्यान ही 
जिज्ञासा का एकमात्र फल है । 


जिनसे इस विश्व की सुषि, स्थिति, लय, रूप, कार्य होते हैं, घटपटादि 
कार्य में व आकाशकुसुमादि अकार्यं में जिनकी उपलब्धि सद्‌, असद्‌ रूप से 
होती है जो सर्वज्ञ स्ंशक्तिमान्‌ है, जिन्होंने देवताओंके दुर्वोध्यवेदों को 
अन्तर्यामी रूप से आदिकवि ब्रह्मा के हृदय में संचार किया था, मरीचिकादि में 
जलादि भ्रम के समान जिनमें अधिष्ठित मायिक सृष्टि भी सत्य रूप से प्रतिभात 
होती है, स्वप्रभाव से माया कपट निरसनकारी उन परमेश्‍वर को हम सब्र | 
ध्यान करे । 

श्रीहरि अनुमेय नहीं हैं, आप अनावृत हैं, चक्षुरादि निखिल प्रमाणों 
के प्रमाण स्वरूप आप हैं। आप स्वयं निरपेक्ष ज्ञानस्वरूप हैं अर्थात उन प्रमाणों 
की अपेक्षा आपके ज्ञान के लिए नहीं है, कारण आप बेदात्मक निश्वास स्वरूप 
हैं। प्रवृत्ति-निवृत्त्यात्मक वेदस्वरूप भी आप ही हैं, आपको बारंवार प्रणामं है । 


त री 


पा० १ श्रीमद्‌ भागवतमाष्योपेतम्‌ रे 
तत्तु समन्वयात्‌ ॥१।१।४॥ 
जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतश्च ॥ १।१। १॥ 
इक्षते नाशब्दस्‌ ॥१।१।५१। 


अथष्वाभज्ञ: स्वरगद ॥१॥१॥ 
->>>->>_->.:--» त 


_ _ तु शब्द शद्धाच्छेदार्थ हे, सर्व वेदवेद्यत्वं श्रीविष्णुका ही टै, क्योंकिसमस्त 
वेदों का समन्वय श्रीविष्णु में ही है। उन परभ सत्य परमेश्वर की परमैश्वर्य 
लीला का प्रवर्शन करते हुए कहते हैं- अपर कोई भी वस्तु ध्येय नहीं है,कारण यह 
वत्तु घट में मृत्तिका के समान इस जगन्‌ में अन्वयव्यतिरेक से स्थित है । 
मृत्तिका में घट का व्यतिरेक केसमान यह जगत्‌ का उपादान कारणभी है,चकार 
से यह निमित्त कारण भी हैं, काल उन सत्य वस्तु का ही प्रभाव रूप है अथवा 
अन्वयाध्‌ प्रलय में परमेश्वर में विश्व का अनुप्रवेश होने. के कारण इतरतइच 
सृष्ठि काल में उनेसे विभाग होने के कारण वह ब्रह्म ही वेद प्रतिपाद्य है। पृथ्वी 
में जल के समान जल का तेज के समान वह्‌ अधिष्ठान कारण है । 

अथवा कारण रूप से जिनसे अनुप्रवेश होने के कारण जन्म-कर्म फल 
दाता रूप से जिनसे अनुप्रवेश होने के कारण विश्व की स्थिति होती है, संहारक 
सद्रूप से अनुप्रवेश होने के कारण जिनसे विश्व का नाश होता है, वह वेद 
वाच्य है, यहाँ पर कारण का कार्य में समन्वित होना ही कार्य में अनुप्रवेश है। 

उनका कार्य विश्व उनका स्वरूप नहीं है, इसका निषेध प्रकट करते हुए 
कहते हैं, इतरत:- सृज्य, पाल्य, संहाय रूप विश्व से स्वरूप शक्ति के द्वारा भिन्न 
होने के कारण-च-कार से माया शक्ति के द्वारा विश्व से अभिन्न होने के कारण 
वह ब्रह्म वेद प्रतिपाद्य है । 

विश्व का उपादान परमेश्वर होने से उनमें विकार अवश्यंभावी है, 
इसलिए प्रकृति को इस विश्व का उपादान कहना उचित है । परमेश्वर निमित्त 
कारण हो, ऐसी शंका मनोरमा नहीं है, क्योंकि यः संज्ञः, सर्वविद्‌, स ईक्षत 
लोकानुसृजा, तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयैत्यादि श्रूतियों से चेतन का ही जगत्‌ 
कारणत्व प्रतिपादित हुअ! । अतः परमेश्वर ही जग का निमित्त उपादान - 
कारण है । प्रकृति उनकी (परमेश्वरकी) शक्ति होने के कारण शक्तिशक्तिमाम्‌ 
में अभेद दृष्टि से प्रकृति के द्वारा ही उनकी उपादान कारणता है । परमेश्वर 
स्वरूप में प्रकृति से अतीत होने के कारण स्वयं निर्विकार है, प्रकृति की 
स्वातन्त्र्येण उपादानता ही शाश्वत सिद्धान्त है, इसलिए परमेश्‍वर सवेज्ञ ही 
है, एवं स्वतन्त्र रूप से जगभ्‌ कारण कहलाते हैं। जड़ा प्रकृति उक्त स्वरूपाक्रान्त 
नहीं है । अर्थेबु-सृज्य-असृज्य वस्तुमात्र में जो अभिज्ञ है, वह जगज्‌ कारण है। 


४ वेदान्त-दशनम्‌ अ० १ 


गौणश्चेन्नात्म शब्दात्‌ ॥१।१।६॥ 
वदन्ति तत्‌ तत्त्वविदस्तत्त्वं थज्जानमद्ृयस्‌ । 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्द्यते ॥ 


तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥१।१।७॥ 

हरिहि निर्गुणः साक्षात्‌ पुरुषः प्रकृते परः । 

स सबेहृगुपद्रष्टा तं भजन्निर्गुणो भवेत्‌ ॥१०।८८।४५॥ 
हेयत्ववचनाञ्च ॥१।१।८॥ 

सतत्वं रजस्तम इति प्रकृते गुणास्ते- 

युक्तः परः पुरुष एक इहास्य धत्ते । 

स्थित्यादये हरिविरिश्चि हरेति संज्ञाः 

श्रेयांसि तत्र खलु सत्त्वतनो नृणां स्युः ॥१।२।२३॥ 


प्रकरण प्राप्त वह ब्रह्म जगत्‌ कारण हे, कारण-ईक्षतेः-जगत्‌ कारण-प्रतिपादक 
श्रुतिवाक्य में उन परमेश्वर का ही विचार विशेषात्मक ईक्षण शब्द दृष्ट होता 
है इसलिए ब्रह्म अशब्द नहीं है । अशब्द प्रमाण नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही शब्द- 
प्रमाणक हे। इस प्रकरण में श्रुति निम्नोक्त रूप हे-तदेक्षत बहुस्यामिति, 
सदेव सौम्येदमग्रमासीदिति । आत्मा वा इदमेक अग्न आसीदिति । तस्माद्वा 
एतस्मादात्मन आकाशः शम्भूत इति । यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते ॥ 

वेद वाच्य ब्रह्म होने पर वह सगुण है। उस गृहीतशक्ति वेद समूह, 
शुद्ध परिपूर्ण ब्रह्म में वाच्य सम्बन्ध युक्त लक्षण शक्ति के द्वारा पर्यवसित हो, 
इस प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं-ब्रह्म वेद का वाच्य होने पर भी सुण नहीं है । 
सृष्टि के पहले सृष्टिकत्ता पुरुष को आत्मशब्द से अभिहित किया गया है, उस 
शब्द की पूर्ण ब्रह्म में मुख्यावृत्ति है, यह बात “जन्माद्यस्य” सूत्र में कही गई है 
ज्ञानीगण अद्वय ज्ञानतत्त्व को ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ शब्द से कहते हैं । 

प्रप्चातीत वेद वाच्य विश्वकर्ता परमात्मा में परिनिष्ठित व्यक्ति की 
मुक्ति होती है, वह गौण होने से उनके भक्तों का मोक्ष कथन नहीं होता । 
साक्षात्‌ श्रीहरिही प्रकृति से पर है, निर्गुण, साक्षीरूप सवंद्रष्टा है। जीव 
भी उनका भजन करने से निर्गुण होता है । 

यदि वह जगतूकर्तता ब्रह्म गौण होता, तव साधन उपदेश देने वाले वेदान्त 
वाक्य सभूह झी, पुरुष के समान हेयत्व उनका हेयत्व वर्णन करते। किन्तु ऐसा 


पा० १ श्रीमद्‌ भागवतभाष्योपेतम्‌ शर 


भेजिरे मुनयोऽथाग्रे भगवन्तमधोक्षजम्‌ । 
सतत्वं विशुद्धं क्षेमाय कल्पन्ते येऽनुतानिह ॥१।२।२५॥ 
सुमुक्षचो घोर रूपां हित्वा भूतपतीनथ । 
नारायण कलाः शान्ता भजन्ति हयनसुयवः ॥१।१।१६॥ 
स्वाप्ययात्‌ ॥१।१।८॥ 
स एवेदं ससर्जाग्रे भगवातात्म मायया । 
सदसद्रूपया चासौ गुणमय्या गुणोविभु: ॥ 
तया बिलसितष्वेषु गुणेषु गुणवानिव । 
अन्तः प्रविष्ट अगभाति विज्ञानेन विजुम्भितः ॥ 
यथां ह्यवहितो वह्नि ्दार्ष्वेकः स्वयोनिषु । 
नानेव भाति विश्वात्मा भूतेषु च तया पुमान्‌ ॥ 


नहीं है, जितने भी उपास्य हैंउनमें से श्रीहरिभजन से ही शुभफल समूह होते 
हैं, क्योंकि श्रीहरि सत्त्वतनु हैं, अतएव सुप्राचीन काल से शिष्टवर्ग विशुद्ध 
सत्वमुत्ति भगवान अधोक्षज का भजन करते हैं और इन सबों के अनुयायी भी 
मोक्ष प्राप्त करते हैं। मुमुक्षुगण देवतान्तर की निन्दा को छोड़कर घोररूप 
भूतपतिवर्ग को छोड़कर श्रीहरि का ही भजन करते हैं । 

वाजसनेयक श्रुति में कथित है-यह मुलरूप ब्रह्म परिपूर्ण है, प्रकाश रूप 
ब्रह्म भी परिपूर्ण है, पूर्ण से ही पूर्ण प्रकाश होता है, पूर्ण से पूर्ण लेने पर पूर्ण ही 
अवशिष्ट रहता है । पूर्ण वस्तु का अभिधान आप में रहने के कारण पूर्णब्रह्म 
शब्दवाच्यत्व है, यदि ब्रह्म सगुण होता तो परवस्तु में लय होना कहा जाता, 
सुतरां ताहृश अपूर्णं वस्तु पूर्णं शब्द से कथित नहीं होती । मन्त्र का अर्थ इस 
प्रकार है-अदः,सूल रूप , इदं, प्रकाश रूप, उभय ही पूर्ण है । परिपूर्ण वस्तु से 
परिपूर्णं का आविर्भाव तथा परिपूर्ण रूप से स्थिति भी होती है । 

लीला के द्वारा उक्त वाक्यार्थ प्रकट करते हैं, विभु-स्वयं निलिप्तं होकर 
भी गुणमयी कार्य कारणात्मिका स्वीय बहिरङ्गा माया शक्ति के द्वारा ब्रह्माण्ड 
का सूजन करते हैं । 
इस प्रकार भगवान्‌ की जग कारणता प्रदर्शित हुई । प्रवेश व नियमन स्वरूप 
लीला भी कहते हैं- शक्ति परिणाम के द्वारा समस्त वस्तु सृष्ट होने के बाद 
उत्पन्न आकाशादि वस्तुओं में अन्त प्रविष्ट होकर यह सब गुण मेरा ही है ऐसे 
अशिमानी के समान होकर रहते हैं, वस्तुतः आपका ऐसा अभिमान नहीं होता 
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असो गुणमये भवि भू तसृक्ष्मेखियात्सभिः । 

स्वनिमितेषु निदिष्टो भुङ्क्ते भूतेषु लइ गुणात्‌ ॥ 

भावयत्येय सत्त्वेन लोकात्‌ वे लोकभावनः । 

लीलावतारानुरतो देवतिर्थड्‌ नरादिषु ॥१।२।३०-३४॥ 
गति सामान्यात्‌ ॥१।१।१०॥ 

वासुदेवपरा वेदा बासुदेवपरा सखाः-। 

वासुदेवपरा योगा वांसुदेवपर? क्रियाः ॥ 


टिक मम सब म की 
क्योंकि आप विज्ञान रूप चित्शक्ति में महीयान्‌ होकर रहते हैं । 
बहु रूपत्व लीला भी प्रदर्शित हुई। जैसे एक अनल काह में प्रविष्ट 
होकर अनेक रूप में प्रकटित होती है, वैसे विश्वात्मा भगवान्‌ स्वाभिव्यंजक 
समस्त प्राणियों में क्षेत्रज्ञ रूप में अनेक प्रकार से अवस्थान करते हैं। 
भोगरूप लीला को भी कहते हैं:- 
उक्त श्रीहरि भूतसूक्ष्म, इन्द्रिय, आत्मा, मन प्रभृति के द्वारा स्वयं निमित 
भूतों में स्वतन्त्र रूप में भोग करते हैं ! इन्द्रियों के अनुरूप विषय समुह को इच्छा- 
पुर्वक भोग करते हैं । 
सवं अवतार साधारण प्रयोजन भी कहते हैं- लोकभावन लोककर्ता 
श्रीहरि देवादियों में लीला अवतार रूप में अनुरक्त होकर समस्त लोकों का 
पालन करते हैं 
चित्रं वतेतदेकेन वपुषा युगपत्‌ पृथक । 
गृहेषु दृष्ट साह्न स्रिय एक उदावहत्‌ ॥१०।६४।२ 
रासोत्सव्र संप्रवृत्तो गोपी मण्डलमण्डितः । 


योगेश्वरेण कृष्णेन तासां मध्ये हयोटयो: ॥ 
प्रविष्टेन गृहीतानां कण्ठे स्वनिकटं जियः । 
यं मन्येरन्‌” १०।३३।३॥ 
यह्‌ अत्यन्त आश्‍चर्य का विषय है कि एक ही श्रीकृष्ण एक ही शरीर 
में एक ही समय में षोडश सहस्र कन्याओ का पृथक्‌ पृथक्‌ गृह में जाकर विवाह 
किया था । 
गोपीकुल परिवृत रासोत्सव आरम्भ हुआ । श्रीकृष्ण मण्डलाकार में 
स्थित दो-दो गौपियों के मध्य में प्रविश हो गये, उभव पाइवे में आलिङ्गित 
गोपियां श्रीकृष्ण अपने-अपने समीप में स्थित हैं, ऐसे मानने लगीं । 
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वासुदेवपरं ज्ञानं वासुदेवपरं तप: । 

वासुदेवपरो धर्मो वासुदेवपरा गतिः ॥१।२।२८-२४॥ 
श्रुतत्वाच्च ॥१।१।११॥ 

ब्रह्मत्‌ ब्रह्मण्य निर्देशे निर्गुणे गुणवृत्तयः । 

कथं चरन्ति श्रुतयः साक्षात्‌ सदसतः परे ॥ 

बुद्धेन्द्रिय सनः प्राणान्‌ जनानामसुजत्‌ प्रभुः । 
भात्राथञअुच भवाथञ्च आत्मने अकल्पनाय च ॥१०।८७।१-२ 


गति अवयति हैं, विज्ञानघन, सर्वज्ञ, सर्वशक्ति, पूर्ण, विशुद्ध परमात्मा 
जगद्धे तु व मोक्षप्रद होने के कारण श्रीवासुदेव ही भजनीय हैं । समस्त शा'ञ्ज 
तात्पर्यं गोचर होने के कारण भी श्रीवासुदेव ही भजनोय हैं। वेदादि शाज्न 
एकमात्र श्रोवासुदेव का ही वर्णन करते हैं। यज्ञादिपर वेदादि शाञ्ज भो श्री 
वासुदेव की आराधना तात्पर्य से वर्णित हे! 

योगादि शास्र भीश्रीवासुदेव की प्राप्ति के उपायों का वर्णन करते, हैं । 

ज्ञानशाःञ्ञ भी श्रीवासुदेव को अवगत होने का विवरण वर्णन करते है । 
तप शब्द का अर्थ भी ज्ञान है, धर्मशाञ्ज दानब्रतादि धर्म समस्त वासुदेव की 
प्राप्ति के उपाय का प्रदर्शन करते हैं, कारण श्रीवासुदेव ही एकमात्र आश्रय है। 

अन्त के पूर्वाध्याय के “उषित्वादिश्य सन्मार्ग पुनर्हारावतीमगाप्‌”' इस 
वाक्य में सन्मार्ग शब्द से वेइमागे को,जोकि ब्रह्म पर है, कहकर श्रीकृष्ण चन्द्र 
द्वारका चले गये । यहाँ पर संशय होता है कि वेद निर्गुण ब्रह्म को केसे 
प्रतिपादन करते हैं । ब्रह्म निर्गुण है, अतः शब्द की प्रवृत्ति केसे हो सकती है। 
परीक्षिम्‌ ने कहा-- ब्रहम अनिर्देश्य ,निर्गुण,कार्यका रणातीत ब्रह्म की गुणवृत्ति 
श्रुतिगण कैसे वर्णन कर सकती हैं ? उत्तर में श्रीशुकदेव ने कहा- 

स्वाभाविक सर्वशक्तिमान्‌ प्रभु ने जीवों के बुद्धि-इन्द्रिय,मन,प्राणों का 
सुजन किया है। इन सबों के द्वारा जीवगण विषयग्रहण,जन्मग्रहणात्मककमे 
लोकान्तर के विषय गहण रम्यकर्म एवं मुक्ति के लिए कर्म कर सकते हैं। 
ईश्वर स्वाभाविक स्वराद्‌ है, उनकी मायावश्यता नहीं है,न तो आप नि:शक्तिक 
ही हैं,अतएव प्राकृत गुणों से अनभिगूत नित्यगुणपूर्ण सर्वज्ञ,सवंशक्ति,सर्वेश्वर, 
सर्वनियन्ता, सर्वोवास्थ, सर्वकर्म फलदाता, समस्तकल्याणगुणनिलय,सच्चिदानन्द 
भगवान्‌ को श्रुतिगण साक्षान्‌ वगेत करती हैं । वे सत्र श्रुतियां निम्नोक्त प्रकार 
हैं- यः सर्वज्ञ: सर्ववित्‌, यस्य ज्ञानमयं तपः, सर्वस्य वशी, संवेस्येशानः, यः 
पृथिव्यां तिष्ठन्‌, पृथिव्या अन्तरः, सोऽकामयत बहुस्यायु, स ऐक्षत, तत्तेजोऽसृजत 
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आनन्दमयो$म्यासात्‌ ॥१॥१॥१२॥ 
हतय इव स्वसन्त्यसुभूतो यदि तेऽनुविधा 
महदहमादयोऽण्डमसृजन्‌ यदनुग्रहतः ॥ 
पुरुषविधोऽन्वयोऽत्र चरमोऽन्नसयादिषु थः । 
सदसतः परं त्वमथ यदेषववशेषसृतस्‌ ॥। १०।८७।१७॥ 


बिड्या 


न 


सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌ इत्यादि । 

आनन्दमय वस्तु परब्रह्म ही है,किस कारण से ? अभ्यास से । “शुद्ध 
जीव ही अन्नमयादि कोषों की प्रतिष्ठा अर्थात्‌ आश्रय है ।”' इस प्रकार उपदेश 
के द्वारा उन सबका भी अन्तर्वर्ती आनन्दमय पुरुष का निर्देश करते हैं और 
कहते हैं- जो आनन्दमय ब्रह्म का अस्तित्व अनुभव करता है उसका ही अस्तित्व 
सिद्ध होता है, और जो नहीं करता है उसका अपना अस्तित्व असिद्ध है । यहाँ 
ब्रह्म को आनन्दमय पुरुष से बारबार उक्ति के कारण आनन्दमय शब्द से ब्रह्म 
को ही जानना चाहिए । श्रीभागवत में कहा है- असुभूत नरगण यदि श्रीहरि 
के अनुवर्तती होते हैँ तो उन सबका जीवन सफल होता है अन्यथा भञ्जा के समान 
वृथाइवास के होते हैं । 

यदि कहो, अभक्तगण भी कामादि सेवन से जीवन को सफल बनाते 
हे? इस प्रकार कहा नहीं जा सकता, क्योंकि आपके अभजन से लोक कृतघ्न 
होते हैं और कृतघ्नों को कामादि सुख भी नहीं मिलता है, क्योंकि महान्‌ 
अहँकारादि .तत्त्वं जिनके अनुग्रह से शक्तिमान्‌ होकर शरीरादि का सृजन 
करते हैं और पञ्चकोशों को भी अन्नमयादि के द्वारा तत्तद्‌ आकार प्राप्त होकर 
श्रीहरि ही उन सबको प्रेरण करते रहते हैं । वह ही पुरुषविध है, पुरुष अन्न- 
मयादि के आकार के समान आकार है। यदि कहो, चिन्मय वस्तु का तत्तत्‌ 
आकार होना कंसे सम्भव है ? इसलिए कहते हैं-अन्वयोऽत्रेति अन्नमयादिं में 
आप अनुप्रवेश करते हैं, इसलिए तत्तदाकारता सिद्ध होती है । ऐसा होने पर 
सत्यत्व, असङ्गतत्व उनका केसे होगा ? इसलिए कहते हैं- जो श्रीहरि अन्न- 
मयादि श्र,तिस्थ चरम वाक्य में “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” उक्त है वह आप हैं । 

तथापि उनका असंगतत्व निरास कंसे होगा ? इसके उत्तर में कहते हैं- 
आप सदु-असाप्‌ स्यूल सूक्ष्म अन्नमयादि से पृथक हैं, आप साक्षीस्वरूप हैं । 
इसकी बाघा नहीं है, अतएव आप ऋत जुद्ध हैं। ऐसा होने पर किसलिए आप 
उन सब में अन्वित होते हैं ? इस प्रश्‍न का उत्तर है-शाखाचन्द्र की रीति से 
शुद्ध स्वरूप को अवगत कराना है । 'स वा एष पुरुषोऽञन्नरसमयस्तस्पेदमेवशिरः, 
इस प्रकार स्थूल सुक्ष्म पञ्चकोशों का वर्णन करने के बाद पुरुषविध के अन्वय 
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विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात्‌ ॥१।१।१३॥ 
एकस्त्दमात्मा पुरुषः पुराणः सत्यः स्वयं जयोतिरनन्त आद्यः । 
नित्योऽक्षरोऽजञ्नसुखो निरञ्जनः पूर्णाद्वयो मुक्त उपाधितोऽम्ृतः ॥ 

१०।१४।२३ 
तद्धेतु व्यपदेशाञ्च ।१११।१४॥ 
प्रपञ्चं निष्प्रपञचोऽपि विडम्बयसि भूतले । 
प्रपञ्च जनतानन्द सन्दोहं प्रथितुं प्रभो ॥१०।१४।३७॥ 
साग्त्रर्वाणकसेव च गोयते ॥१।१।१५॥ 


को कहा गया है । अनन्तर “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा“ इस वाक्य से सर्वसाक्षी शुद्ध 
स्वरूप का निरूपण हुआ है । 

विकार अर्थ में मयट्‌ होता है, यहाँ अ!नन्दमय शब्द में मयट्‌ प्रत्यय केः 
द्वार आनन्द का विकार जीव को समझा जाता है, इस प्रकार शंका का 
निवारण के लिए कहते हैं - किसी-किसी स्थल में मयट्‌ प्रत्यय विकार अर्थ 
में होता है, किन्तु यहाँ पर प्राचुर्यार्थ में मयद्‌ है । आनन्द का विकारी जीव 
आनन्दमय है, ऐसा नहीं हो सकता । अजस्र आनन्द विशिष्ट ब्रह्म ही आनन्द 
मय है । श्रीभागवत इसी को कहती है- 
एक ही आप सत्य हो, कारण आप आत्मा हैं, आप मे जन्मादि विकार भी 
नहीं हैं, आदि आप हैं, कारण सृष्टि के पहले भी आप ही रहते हैं, कारण आप 
पुरुष हैं, श्रुति कहती है-' 'प्वेमेवाहमिहासमिति तत्‌ पुरुषस्य पुरुषत्वमितिः'। 
आप नित्य हैं, अविकारी हैं, सनातन हैं, आप पूर्ण हैं, अजस्र सुख स्वरूप हैं, 
अक्षरस्वरूप हैं, अमृतस्वरूप हैं; आप अनन्त अद्वय हैं निरञ्जन हैं एबं उपाधि 
से भी मुक्त हैं । 

“एप सर्बेभूतान्तरात्मापहतपाप्मा दिव्यो देव एको नारायण: । 

आनन्द शब्द आनन्द कें हेतुभूत अर्थ-का भी बोध कराता है, यदि ब्रह्म 
आनन्द का हेतुस्वरूप नहीं होता तो कौन प्राण चेष्टा व अपनी चेष्टा करता 
है । परमात्मा हरि ही आनन्द का हेतु है, वे जीव को आनन्द प्रदान करते हैं, 
इत्यादि श्रुति में आनन्ददाता परमात्मा का कथन होने से आनन्दमय शब्द से 
आनन्दमय ब्रह्म ही समझाता है । र 

आप निष्प्रपञ्च होने पर भी लोकनयन गोचरीभूत्त होते हैं, क्योंकि 
प्रपन्न जनता के आनन्द समूह को संबद्धंन करने के लिए ही आप लीला करते 
हैं । “को हां वान्यास्‌ कः प्राण्यात्‌ येष आकाश आनन्दो न स्यात्‌“ । 

“सत्यंज्ञानमिति“ मन्त्रवर्णं में वणित पदों से ब्रह्म का ही बोध होता है. 


१०. वेदान्त-दर्शनम्‌ अ० 


सत्यंज्ञानमनन्त यद्‌ ब्रह्मज्योति सनातनम्‌ । 
यद्धि पश्यन्ति मुनयो गुणापाये समाहिताः ॥१०।२८।१५ 
नेतरोऽनुपपत्तेः ॥१।१।१६॥ 
तने ब्रह्म हृदा य आदिकवये मुह्यन्ति यतु झुरयः।१।१।१ 
मयि निबंद्ध हृदयाः साधवः समदर्शनाः ¦ 
वशे कुर्वन्ति मां भक्त्या सत्‌ ल्वियः सत्पति यथा ॥४।४।६६ 
भेदव्यपदेशात्‌ ॥१॥१॥१७॥ 
अथ बद्धस्य मुक्तस्य वेलक्षण्यं चदामि ते । 
विरुद्धधमिणोस्तात स्थितयोरेक धर्मिणि ॥ ११।११।। 
सुपणवितौ सहशौ सखायो यहच्छयेतो कृतनीडौ च वृक्षे । 
एकस्तयोः खादति पिप्पलाञ्च मन्यो निरञ्ञोऽपि बलेन भुयात्‌ ॥ 


१॥११॥११॥६॥ 


वह आनन्दमय है, जीव आनन्दमय नहीं है। उपास्य उपासक नियम में भी 


ब्रह्म को ही जीवों का प्राप्य कहा गया है । 

वह वस्तु ब्रह्म है, देहादि पिहित वस्तुओं का दर्शन असम्भव है, अतः 
प्रथम देहादि व्यतिरिक्त ब्रह्मस्वरूप का दर्शन कराया गया है। उन ब्रह्म का 
विवरण कहते हैं- सत्य-अबाध्य ज्ञान, अजड-अपरिच्छिन्न, ज्योति, स्वप्रकाश 
स्वरूप, सनातन-शाश्वत सिद्ध ब्रह्म गुणों का अपोह होने से ज्ञानीगण जिनका 
दर्शन करते हैं, उस वस्तु का कृपापुर्वक दर्शन कराय। है । 

“सत्यंज्ञानमिति, तस्माद्वा एतस्मादिति* । 

सतर =मुक्तावस्थ जीव मान्त्रवणिक वणित आनन्दमय नहीं है, किन्तु 
ब्रह्म ही आनन्दमय है, क्योकि- अनुपपत्तेः सम्भव नहीं है । सोऽश्नुते सर्वान्‌ 
कामान्‌ सह्‌ ब्रह्मणा विपश्चिता' वह जीव उस विविध भोग में चतुर ब्रह्म के 
साथ समस्त अभिलषित विषय भोग करता है । उसकी स्वतन्त्र भोग करने 
को शक्ति नहीं है, बद्ध जीव की आनन्दमयत्वादि की तरह मुक्त जीव की भी 
आनन्दमयस्वादि की सङ्गति नहीं होती है। सर्वत्र भगवान्‌ का प्राधान्य है, 
श्रीब्रह्माजी के हृदय में आपने ही वेदों का आविर्भाव कराया था, जिस वेद में 
श्रीभगवान्‌ को छोड़कर सबकी बुद्धि मुग्ध हो जाती हैं, भक्तों क्का प्राधान्यत्व 
अभिमत नहीं है । क्योंकि श्रीभगवान्‌ कहते हैं-मुझमें निर्बद्ध हृदय समदर्शी 
साधुगण सती जी जिस प्रकार सतूपति को वश कर लेती है वैसे हीं भक्तगण 
मुझको अपने आयत्त कर लेते हैं । ९ 


पा० १ श्रीमद्‌ भागवतभाष्योपेतम्‌ ११ 


तं सत्यभानन्दनिधि भजेत । 

नान्यत्र सज्जेद्‌ यत आत्मपातः ॥२।१।३४॥ 
कामाच्च नानुमानापेक्षा ॥१।१।१८॥ 

स एवेदं ससर्जाग्र भगवानात्ममायया, 

सदसद्रूपया चासो गुणमय्यागुणो विभुः । 

तया बिलसितब्वेषु गुणेषु गुणवानिव, 

अन्तः प्रविष्ट आभाति विज्ञानेन विजृम्भितः ॥१।२।३०-३१। 

अस्मिञ्चस्य च तद्योगश्च शास्ति ॥१।१।१४॥ 

दध्षति सकृन्मनो य आत्मनि नित्यसुखे । 

न पुनरुपासते पुइषसारहरावसथाद्‌ ॥१०।८७।३५॥ 


“रसो वै स रसं ह्ये वायं लब्यानन्दी भरति” इस श्रुति में जीव से ब्रह्म 
भिन्न करके वणित है । वह रस ही है, वह रस को लाभकर आनन्दित होता 
है । यहाँ रसस्वरूप प्राप्त ब्रह्म से रसलाभकारी मुक्तावस्थ जीव का भेद कहा 
गया है; अतः आनन्दमय ब्रह्म ही है । 

श्रीभगवान्‌ कहते हैं कि बद्ध व मुक्त के वेलक्षण्य को मैं कहता हूँ-वे 
दोनों विरुद्ध धर्म के होते हैं। एक मायाधीश अपर मायाबद्ध है, एक कर्म मुक्त 
अपर कर्मबद्ध है, इस. प्रकार आनन्दनिधि सत्यस्वरूप श्रीभगवान्‌ एकमात्र 
भजनीय है, उनका ही भजन करना एकान्त आवश्यक है, अन्यत्र आसक्त होने 
पर संसार अवदयम्भावी है । भजनीय श्रीभगवान्‌ हैं और जीव भक्त है, अतएव 
आनन्दमय ब्रह्म ही है । 

अच्छा, सत्वगुण का आनन्द रूप होने से वह प्रधान में रहने के कारण 
प्रधान ही आनन्दमय होता है, तो कहते हैं- "सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेय" 
“मैं बहुरूप से प्रादुर्भूत होऊंगा“ , इस प्रकार संकल्प ब्रह्म का ही हो सकता है 
जड़ा प्रकृति का कभी नहीं हो सकता, केवल अनुमान से निर्भर करके कभी इस 
प्रकार कहना उचित नहीं है । वस्तुतः ब्रह्म के उक्त संकल्प से अनन्त कोटि 
ब्रह्माण्ड सृष्ट होते हैं, ऐसा श्रुति में स्पष्ट ही निदेश है । 

वह ्रीभगवान्‌ समस्त विश्व को.अपनी माया से सृजन किया है, आप 
स्वयं विभु तथा अगुण है । 

सृजन करने के बाद उसमें प्रविष्ट होते हैं, जैसे गुणवान्‌ गुण में प्रविष्ट 
होते हैं, किन्तु आप स्वरूप शक्ति में अवस्थित होकर ही संकल्प से समस्त कार्य 
करते है । 


१२ वेदान्त-दर्शनम्‌ अ० १ 


अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्‌ ॥१॥१॥२०॥ 
इत्थं घृत भगवत्‌ व्रत ऐणेयाजिनवाससानुसवनाभि 
षेकाद्रेकपिशकुटिल जटाकलापेन च विरोचसानः । 
सुर्याचा भगवन्तं हिरण्मयं पुरुषमुस्जिहाने 
सुय्य मण्डलेऽम्युपतिष्ठुन्नेतदु होवाच ॥५।७।१३॥ 
परो रजः सवितु जातवेदो 
देवस्य भर्गो मनसेदं जजान । 
स्वरेतसादः पुनराविश्यचष्टे 
हसं गरुध्राणं नृषद्रिज्धिरामिमः ॥ ५।७।१४॥ 


श्रुति में उक्त है कि उस आनन्दमय पुरुष में ऐकान्तिक भक्ति करने से 
अभय को प्राप्त करता है, उससे विपरीत अर्थात्‌ उससे पृथक्‌ होने से बन्धनादिक 
होते हैं । जड़रूपा प्रकृति में इसे घटाना सम्भव नहीं है, क्योंकि जीव जब तक 
प्रकृति संसग परित्याग कर आत्मनिष्ठ नहीं होता है तब तक इसका अभय योग 
नहीं होता । इसलिए आनन्दमय हरि ही हैं, न प्रकृति है और न जीव है। 

जो एकबारमात्र भी नित्य सुखस्वरूप आपमें मन को लगाता है, 
उसका मन भी गृहादिकों में आसक्त नहीं होता । 

छान्दोग्य में बणित है- “अथ य एषोऽन्तरादित्यो हिरण्मय पुरुषो 
हश्यते“ हिरण्मय अर्थात ज्योतिर्मय पुरुष आदित्य मण्डल के भीतर विराजित 
है उसके केश और इमश्रु दोनों हिरण्मय हैं अर्थात्‌ नख-शिख समस्त अङ्ग 
सुवणं अर्थान्‌ ज्योतिर्मय हैं । उनके नेत्रयुगल प्रफुल्ल कमल के सहश हैं, समस्त 
दोषों से अस्पृ है अत: उसका नाम उदिति है, जो उसके नाम को जानता है 
वह भी उसकी भाँति निर्दोष होता है वह पुरुष आदित्य मण्डल के उपरिवर्त्ती 
लोकों का एकमात्र ईश्वर हैं और उन लोकों के देवताओं को कामना देने वाला 
है, यह कथन अघिदेवत है इस प्रकार अध्यात्म का भी वर्णन है। यहाँ पर 
संशय होता है कि वह पुण्य और ज्ञान के अतिशय के वश उत्कर्ष प्राप्त कोई 
जीव है किम्बा जीव से अन्य परमात्मा है।- यहाँ देही आदि की प्रतीति से 
पुण्यशाली जीव होना ही सम्भव है । इस प्रकार पूर्वपक्ष प्राप्न होने पर उसकी 
मीमांसा इस प्रकार है- 
सूर्यमण्डल और नेत्रमण्डल दोनों के अन्तवेत्ती वस्तु जीव नहीं है किन्तु परमात्मा 
है, कारण इस प्रकरण में अन्तर्वर्ती को उद्द श्य करके अपहतपाप्मत्व ब्रह्म-धर्म 
कहा गया हे । अपहत पाप्मत्व का अर्थ अपहत कमेत्व है अर्थात कर्मवश्यता 


पा० १ श्रीमद्‌ भागवतभाष्योपेतम्‌ १३ 


भैदव्यपदेशाज्यान्यः ॥१॥१॥२१॥ 
स्वरेतसादः पुनराविश्य चष्टे 
हंसं गृध्राणं नृषहद्धिरासिम: ॥५।७।१४॥ 
आकाशस्तलिङ्गात्‌ ॥१।१।२२॥ 
नतोऽस्म्यहं त्वाखिल हेतुहेत नारायणं पुरुषमाद्यसनन्यस्‌ । 
यख्लाभिजातादरविन्दकोशाद्‌ ब्रह्माविरासीद्‌ यत एष लोकः॥ 
॥१०।४०।१॥ 


गन्ध से रहित यह है । कर्माधीन. जीवं में यह सम्भव नहीं है । देवता भी 
ईश्वराधीन हैं, उन सबों की उपासना भी ईश्वर के असाक्षाम्‌ हे । परमात्मा 
देह सम्बन्ध से जीव भी नहीं हो सकते हैं क्योंकि मैं उस महान्‌ परमात्मा को 
आदित्य के समान ज्योतिर्मय, अज्ञानान्धकारनाशक, अप्राकृत दिव्यशरीरंधांरी 
जानता हूँ इत्यादि पुरुषसूक्त प्रभृति में ब्रह्म का अप्राकृत देहं कहा गया है । 

अगवद्ब्रतधारी ऋषि ने सूर्यमण्डल में उपासना करते समथ यह कहा 
था कि वह ऋषि अजिन धारण किए हुए थे तथा जटा थी, आप सवितृमण्डल- 
वर्ती नारायण का ध्यान करते थे । वह तत्त्व शुद्धसत्तात्मक सूर्य का तेजस्वरूप 
तथा सर्वकर्मफलदाता है कारण आपने संकल्प से ही इस विश्व की रचना की। 
अन्तर्यामी रूप से इस सुट विश्व में प्रविष्ट होकर जीवों का पालन करते हैं 
एवं दुःखी जीवों को सद्गति प्राप्ति की बुद्धि भी देते हैं, मैं उनकी शरण ग्रहण 
करता हूँ । 

आदित्यादि देहाभिमानी जीव से परमात्मा भिन्न है, इसे अवश्य स्वीकार 
करना होगा,-''य आदित्ये तिष्ठत्‌ आदित्यान्तरो यमादित्येन वेद" जो आदित्य. 
मध्य में रहकर भी अन्तर्यामी है, जिसको आदित्य भौ नहीं जानता है, आदित्य 
जिसका शरीर है, जो आदित्य का अन्तर्वर्ती और प्रवत्तेक है, वह अन्तर्यामी 
परमात्मा है, वह अमृत है इत्यादि बृहदारण्यक श्रुति में बिज्ञानात्मा से लेकर 
अन्तर्यामी परमात्मा का भेद निदेश के कारण और आदित्य का अन्तवर्ती 
परमात्मा इत्यादि श्रुति वाक्य के साथ समानता के कारण इस प्रकरण में 
परमात्मा का ही उपदेश करते हैं । 

जो सूर्ये का स्वरूपभूत तेज है, कर्मफल प्रदाता भी है, इसके प्रति कारण 
यह है कि आपने मनसे ही समस्त विश्व का सुजन.किया है । अदः-सुट विश्व 
में अन्तर्यामी रूप से प्रवेश करके जीव को “स्वरेतसा चिच्छक्ति के द्वारा पालन 
करते हैं । जीव स्वभाववश जिस वस्तु का अधिकारी होता है, परमात्मा वे 
सब विषय प्रदान करते हैं । 


१४ वेदान्त-दर्नमु अ० १ 


भूयस्तोयमग्निः पवनः खमादि मंहानजादि सन इन्द्रियाणि। 
सव न्द्रियार्था विबुधाश्च सब ये हेतवस्ते जगतो$द्भभुता: ॥ 
॥१०।४०।२॥ 
अतए प्राणः ॥१।१।२३॥ 


॥८।५।३७॥ 


छान्दोग्य में कथित है-अस्य लोकस्य का गतिरिति आकाश होवाच 
सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि आकाशादेव समुषूपद्यन्ते । 
आकाश ही सबका उत्पत्ति और प्रलय का स्थान है । यहाँ सन्देह होता 
है कि आकाश शब्द का अर्थ भूताकाश है अथवा परमात्मा है ? आकाश शब्द 
भूताक्राण में प्रसिद्ध है और इससे अन्यान्य भूतों की उत्पत्ति भी प्रसिद्ध है अतः 
आकाश शब्द से भूताकाश अर्थग्रहण करना युक्तियुक्त है ! इसके उत्तर में कहते 
हॅ-यहाँ आकाश शब्द ब्रह्म का बोधक हैं कारण समस्त भूतो की उत्पत्ति ब्रह्मा के 
बिना भूताकाश में सम्भव नहीं है। श्रुति में असंकुचित सर्व शब्द के द्वारा 
आकाश के साथ समस्त भूतों की उत्पत्ति स्वरूप आकाश का निर्देश किया 
गया है । सुतरां आकाश शब्द परमात्मा का वाचक है । 
अक्रूरजी श्रीकृष्ण को प्रणाम करते हुए कहते हैं-हे कृष्ण आपको प्रणाम 
करता हूँ । आप आदि पुरुष, अव्यय, अनादि निधन हैं, आप अखिल पदार्थों 
के हेते हैं, आपके नाभि से ब्रह्मा की उत्पत्ति हुई है । 
अखिल हेतु के स्पष्टीकरण के साथ कहने हैं-आक्राशादि अहङ्कार जड़ा 
माया उसके आदि पुरुष आप ही हो, यह सब, जगत के कारण्स्वरूप पदार्य 
आपके अङ्गभूता हैं अर्थात यह सब आपके शरीर से उत्पन्न हुए हैं ॥२२.। 
चाक्रायण ऋषि ने प्रस्तोता को कहा था, हे प्रस्तोता ! जो देवता साम 
भक्ति विशेषरूप प्रस्ताव प्राप्त हुए हैं उनको न जानकर अपर कुछ जानने की 
लिए जिज्ञासा करोगे तो तुम्हारा शिर गिर जाएगा । इससे भीत होकर प्रस्तोता 
ने पूछा 'वह देवता कौन है ? चाक्रायणजी कहते हैं कि वह देवता प्राण है । 
, प्राण से ही समस्त भूतों की उत्पत्ति तथा प्राण में समस्त भूतों का लय होता 
है। यहाँ प्राण शब्द से मुख के अन्तवेर्ती वायु किम्बा सर्वेश्वर हैं ? इस प्रकार 
सन्देह होने से प्राण शब्द वायु में रूढत्व के कारण प्राण से ही अग्नि प्रभृति 
भूतों की उत्पत्ति और प्राण में ही प्रलय होने के कारण प्राण शब्द से वायु है 
इस प्रकार पूर्वपक्ष प्राप्त होने पर कहते हैं- 
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ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌ः ॥१॥१॥२४॥ 
यञ्चकुरासीत्‌ तरणि देवयानं त्रयीमयो ब्रह्मण एष धिष्ण्यस्‌ । 
द्वारञ्च सुक्त रमृतञ्च मृत्युः प्रसीदतां नः स महाविभूतिः ॥ 
॥८।५।३६॥ 


यह प्राण सर्वेश्वर है किन्तु वायु विकार नहीं है कारण सर्वभूतों की 
उत्पत्ति और प्रलय स्थान के कारण एकमात्र सर्वेश्वर है । चराचर प्रभृति का 
आदि धर्मवान्‌ प्राणवायु है जिसको हमसब बुद्धि के अधिष्ठाता देवता सम्राट के 
समान मानते हैं और अनुवर्तन करते, यह्‌ घ्राण भी जिनके प्राण से हुआ है, 
बह महाविभूति हमारी रक्षा करे ॥२३। 

“अथ यदतः परो दिवो ज्योति दीप्यते" इत्यादि मन्त्र में वणित है, जो 
विश्व के अन्तर्गत समस्त जीवों के उपरि भाग में स्थित है, जो निखिल लोक 
स्थित पुरुषों से भी श्रेष्ठ है और जो निखिल संसार में व्यापक है, यह ज्योतिर्मय 
पुरुष ही जीव के हृदय में ध्येय है । उक्त श्रुति वाक्य से संशय होता है कि 
यहाँ ज्योतिशब्द से प्राकृत तेज पदार्य है ? किम्वा ब्रह्म माना जाता है! प्रकरण 
में ब्रह्म का असन्निधान अर्थात्‌ अनुपस्थिति के वश आदित्य-अन्तवेर्ती तेजः ही 
ज्योतिः शब्द से बोध होता है उसके उत्तर में कहते हैं- 

यहाँ ज्योतिः शब्द ब्रह्म का ही बोध कराता हे । कारण चरणाभिधातात्‌ 
“तावानस्य महिमा ततो ज्यायांइच पुरुष: पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्या- 
मृतं दिवि“ पुरुष पूर्णब्रह्मस्वरूप है अत प्रपञ्च से श्रेष्ठ हैं । समस्त जगन्‌ पुरुष 
का एक अ श है जिसको एकपाद रूप से कहते है स्वश्रकाशरूप इस पुरुष में 
त्रिपाद अनन्त अमृत है अर्थात्‌ नित्यविभूति विद्यमान है । इत्यादि श्रृति में 
प्राकृतिक समस्त ज्योतिः पदार्थ ब्रह्म का अश कहा गया है जो समस्त भूतों 
के अशी हैं, वे अप्राकृत धाम में रहते हैं । अप्राकृत घामस्थ श्रीहरि ही समस्त 
तेज: के आधार हैं, आदित्यादि नहीं है । 

यह तरणि सूर्य जिनका चक्ु है, जो सूर्य अश्विरादि मार्ग का देवता है, 
त्रवीमय-सैषा तय्ये विद्या तपतीति श्रुतेः । ब्रह्मणो घिष्ण्यमु उपासना स्थान है। 
श्र एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मय पुरुष इति श्रुतेः । मुक्त दा रमु-देवयान होने के 
कारण अमृतत्व- पुण्पलोक होने के कारण, मृत्यु-काल रूप होने के कारण इस 
प्रकार तरणि सूर्य जिनके चक्षु हैं, वह प्रसन्न होवे ॥४२॥ 

गायत्री ही सर्वेस्वरूपभूत है, “गायत्री वा इदं सवे यदिदं किञ्चिदिति“ 
पञ्चभूत पृथ्वी,शरीर,हृदय तथा प्राण यह सब गायत्री की विभूति है ऐसाश्रुति 
कहती है । गायत्री मन्त्रमात्र है अतः इसका सवेस्वरूपत्व प्रभृति प्रसंशापरक 
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छन्वोऽभिधानान्निति चेन्न तथा चेतोऽपंण निगवात्तथाहि 
दर्शनम्‌ ॥१।१।२५॥ | 
जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतश्चार्थेष्वभिन्ञः स्वराट 
तेने ब्रह्महदा य आदिकवये मुह्यन्ति यत्‌ सुरयः । 
तेजो वारिमृदां यथा विनिसयो यत्र त्रिसर्गो$मृषा 
धांम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहकं सत्यं परं धीमहि ॥१।१।१॥ 
भूतादिपाद व्यपदेशोपपत्तेश्चेबम्‌ ॥ १।१।२६॥ 
एवं व्याहृतयश्चासन्‌ प्रणवो ह्यस्य दह्लतः ॥३।१२।४४॥ 
तस्योष्णिगासीह्लोमभ्यो गायत्री च त्वचो विभोः । 
त्रिष्ठुभूमांसात्‌ स्तुतोऽनुष्टुव जगत्यस्थ्नः प्रजापतेः । 
मज्जायाः पङ्क्ति रत्पन्ना बृहतौ प्राणतोऽभवत्‌ ॥।३।१२।४४॥ 
Ed SN सकल रि 


मात्र है वास्तविक नहीं है। संसार ब्रह्म की ही विभूति है, यह भी नहीं कहा 
जा सकता है। इस प्रकार आशंका निरसन को कहते हैं- 

गायत्री रूप मैं अवतीर्ण ब्रह्म में चित्त का समर्पण व ध्यान का उपदेश 
देकर उक्त श्रुति मे निखिल संसार ब्रह्म की विभूतिरूप है । विभुति रूप प्रशंसा 
मात्र नहीं है । इसे कहते हैं--जिनसे परिहश्यमान जगत्‌ की सृष्टिस्थिति,लय 
होते हैं, सृजन के अनन्तर उसमें प्रबिष्ट होकर उसका सञ्चालन करते हैं, जो 
समस्त कार्यो में कुशल है और स्वयं स्वराट हैं। जिन्होंने आदि कवि ब्रह्मा के 
हृदय में वेदों को उद्भासित किया था, जिनकी अनुकम्पा से समस्त विश्व सत्य 
वतू प्रतीयमान होता है और जो अपनी चिच्छक्ति से माया कोपराभूत करते हैं! 
उन परं सत्य वस्तु ब्रह्म का हम सव ध्यान करें ॥२५॥ 

युक्ति के द्वारा प्रकाश करते हैं। इस प्रकार ब्रह्म ही गायत्री है कारण । व 
वाक्य से भूतादि समस्त वस्तु को अंश रूप से निर्देश कर चतुष्पाद शब्द 
गायत्री मन्त्र को सूचित कर गायत्री रूप स्वधामस्थ ब्रह्म को ही निर्देश करते 
हैं। मन्त्र का पाद भूतादिक है, इस प्रकार सम्भव नहीं हैं । 

, व्याहृति भूर्भुवस्वः यह असमस्त तीन है और समस्त चार हैं । आश्वलायन 
मुनि ने इस प्रकार कहा है-"एव व्याह्लतय: परोक्ता न्यस्ताः समस्ता इति“ श्रुति 
भी उक्त रूप है-भूर्भूवः: स्वरिति वा एतास्तिल्लो व्याह्लतयः तासामूह्‌ स्मैतां 
चतुर्थी माहाचमस्यः प्रवेदयते मह इतीति" । 

उन ब्रह्म से व्याह्वति हुई, प्रणव हृदयाकाश से आविर्भूत हुए, लोम से 
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उपदेश भेदाश्च ति चेन्नोऽभय रि नन्नप्यबिरोधात्‌ ।१।१।२७॥ 
पादेषु सर्वभ्रूतानि पंस: स्थितिपदं विदुः । 
अप्ततक्षे मभयं लिमूदोज्धायि मूद्ध॑सु ॥ 
पादास्त्रयो बहिश्चासञ्ञप्रजानां य आश्रमा: । 
अन्तस्त्रिलोक्या स्त्वपरो गृहमेधोऽब्ृहद्क्रतः ॥ २।६।१४-२०॥ 
घ्राणस्तथालुयमाल्‌ ॥१।१।२८॥ 
योऽन्तः प्रविश्य मम वाचमिमां प्रसु्धा 
सञ्जीवयत्यखिल कारक शक्तिधरः स्वधाम्ना । 
अन्यांश्च हस्तचरण श्रवण स्त्वगादीन्‌ 
शाणाव्‌ नसो भगवते पुरुषाय तुभ्यं ॥४।४।६॥ 


उष्णीष की उत्पत्ति हुई । त्वक्र से गायत्री, त्रिष्टुभ्‌ मांस से, स्नायु से अनुष्ठुप्‌ 
जगति अस्थि से, मज्जा से पंक्ति और प्राण से बृहती की उत्पत्ति हुई है । महा- 
कल्प में ब्रह्मा ने ही शब्दब्रह्म रूप को धारण किया था ।२३। 

अब दोनों का यूसम्बन्धत्व अर्थात्‌ अप्राकृत धाम सम्बन्धत्व के सुनने 
में कोई विशेष है अथवा नहीं है ? इस प्रकार आक्षेप लेकर उसका समाधान 
करते हें । पहले "“न्रिपादस्थामृतं दिवि“ यहाँ पर स्वर्ग का अप्राकृत धाम मैं 
सप्तम्यन्त प्रयोग कर स्वर्ग को आधार रूप से उपदेश करते हैं । तदनन्तर'परो 
दिवः' यह्‌ दिवः स्वर्ग से श्रेष्ठ है इस प्रकार पञ्चम्यन्त प्रयोग कर मर्यादा रूप 
से उपदेश करते हैं । सुतरां उपदेश भेद से दोनों एक वस्तु को ही निर्देश करते 
हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता। ऐसी आशंका होने पर उत्तर देते हैं। उपदेश 
भेद से कोई दोष नहीं होता है कारण ब्रह्म स्वगस्थ होकर भी स्वर्ग के अतीत 
हैं। इस प्रकार अर्थ होने से कोई दोष नहों है जैसाकि लोक में वृक्ष के अग्रभाग 
में शुक पक्षी रहने पर भी उभय प्रकार प्रयोग दृष्ट होता हे, वृक्ष के अग्रभाग 
के पर देश में शुक है । 

ईश्वर नित्यमुक्त है, तदाश्रित भूतों की बन्ध-मोक्ष व्यवस्था प्रदर्शन के 
लिए कहते हैं । पादोऽस्य विश्वा भूत्तानि' इसका अर्य कहते हैं । पादेषु जिसमें 
सब लोक रहते हैं वह स्थिति पद है वह उन ब्र का अंश है। लोक में अंश- 
भूत समस्त जीवों को विज्ञजन जानते हैं यहाँ पर अधिष्ठान अधिष्ठेय को अभेद 
से कहा गया है। 

भूत में फंलवेचित्य है इसलिए कहते हैं । ईश्वर सम्बन्धि त्रिपाद नित्य 
सुखमय है यह ऊद्धव लोकों में है किन्तु त्रिलोक में नहीं है ॥२७॥ 
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एकस्त्वमेव भगवन्निदसात्मशक्त्या 
सायाख्ययोरुगणया महदाद्यशेषस्‌ । 
सृष्ट्वानुविश्य पुरुषस्तद्‌ सद्गुणेषु 
नानेव दारुषु विभावसुवद्विभासि ॥ ४।5।७॥ 
तच्छुद्धं विमलं विशोकममृतं सत्यं परं धोमहि ।१२।१३।१४। 
3 नमो भगवते मुख्यतमाय नमः सत्वाय प्राणायोजते 
सहसे बलाय महामत्स्याय नस इति ॥५।१८।२५॥ 
न वक्तुरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्म सम्बन्ध भूमा ह्ास्मित्‌ १।१।२४ 


अन्तबहिश्चाखिल लोकपालके रहष्टरूपो विचरस्युरुस्वनः । 

स ईश्वरस्त्वं य इदं वशेष्नयज्ञाम्ता यथा द्रारमयी नर स्ियस्‌॥ 

यं लोकपालाः किल मत्सरज्घरा हित्वा यतन्तोऽपि पृथक समेत्यच 

पातुं न शेकु हिपद श्चतुष्पदः म्ररीसृपं स्थाणु यदत्र हश्यले ॥ 
१५।१८।२६-२७॥ 


| किसी एक समय प्रतर्दन नृपति रणकौशल व पुरुषकार प्रदर्शनार्थ इन्द्र 
लोक को गये । इन्द्र ने प्रसन्न होकर उनको वर मांगने के लिए कहा । प्रतदेन 
ने कहा जो जीव के लिए हिततम हो, आप उसका उपदेश दीजिए । इन्द्र ने 


कहा-“मै प्रज्ञात्मा प्राणस्वरूप और अमृतस्वरूप हूँ“ अतः मेरी उपासना करो ।. 


“प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरमृतमुपासस्वेति“ । 
यहा पर संशय यह है कि इन्द्र कहते हैं-मैं प्रजात्मा प्राणस्वरूप और 


अभृतस्वरूप हुँ अत मेरी उपासना करो । यहाँ इस प्राण शब्द से इन्द्र परमात्मा : 


किम्बा जीव विशेष है ? इसके उत्तर में कहते हैं-प्राण शब्द से निदि इन्द्र 
परमात्मा ही हैं जोव उपास्य नहीं है कारण प्रजात्मा, अमृत आनन्द इत्यादि 
विशेषणों के द्वारा परमात्मा को ही निर्देश किय्रा जाता है । 

जो मेरे मैं प्रसुप्त वाणी, प्राण, इन्द्रिय आदि को चिच्छक्ति के द्वारा 
. सञ्जीवित करते हैं कारण आप अखिल चक्षु आदि की ज्ञान क्रिया शक्ति को 

धारण करते हैं तथा आप अन्तर्यामी पुरुषँ आपको प्रणाम । 

हे भगवन्‌ आप अपनी शक्ति से मस्त महदादि को सृजन करके उसमें 
अनुप्रवेश करते\ हैं । आप एकमात्र पुरुष अन्तर्यामी हैं । उन शुद्ध, विमल, 
विशोक, अमृत परं सत्य का हम सब ध्यान करते हैं ॥२८॥ 


| 


पाळ १ श्रीमदुभागवतभाष्योपेतम्‌ १६ 


शाजहष्ट्या तुपदेशो वामदेववत्‌ ॥१।१। ३०॥ 
अंशांशास्ते देब मरीच्यादय एते 
ब्रह्म दाद्या देवगणा रुद्रपुरोगा: । 
क्रीड़ाभाण्डं विश्वमिदं यस्य विभुमं 
स्तस्से नित्यं नाथ नमस्ते करवाम ॥ ४।७।४३॥ 
ुष्टाहे गच्छ जातोऽहं खलानां ननु दण्डधृक्‌ ॥१०।३०।२२। 


यहाँ पर श्रध्यात्म विशेष भाव से वर्णन किया हुआ है इसलिए प्राण 
शब्क से जीव की उपदेश नहीं किया गथा है। उसके उपास्य परमात्मा को ही 
कहा गया है । मोक्ष के उपाय को ही हिततम कार्य कहा जाता है जिनकी उपा 
सना से मोक्षादि की प्राप्तिहोती है वह कदापि प्राकृत प्राण व जीव नहीं हो सकता 
है यहं असम्भव भी है । श्र॒त्युक्त वाक्य समूह भी प्राण शब्द से प्रमात्मा का 
ही वर्णन करते हैं सुतरां वे सब धर्म परमात्मा को छोड़कर दूसरे के नहीं हो 
“सकते हैं । 

अन्तर व बाहर समस्त वस्तुओं में आप विचरण करते हैं। अखिल 

लोकपालगण आपको अवलोकन करने में समर्थ नहीं हैं, आप उरु:स्वन वेदात्मक 
नादस्वरूप हैं, आप इस विश्व को अपने वश में नियन्त्रित करते रहते हैं आप 
ईश्वर है। श्रुति-यस्य वाक्त्तन्ति नामानिदामानीत्यादि: । इन्द्रादि लोकपाल 
विश्व का नियन्त्रण करते हैं ? ईश्वर नहीं ? अतएव कहते हैं-मत्सर ज्वरयुक्त 
लोकपालगण ईश्वर की सहायता को छोड़कर द्विपद, चतुष्पद, सरीसृप, जङ्गम 
स्थाणु, स्थावर जो कुछ भी दृष्ट होते हैं किसी का भी पालन नहीं कर सकते हैं 
आप प्राणरूप से पालक हैं और ईश्वर भी हैं ॥२६,॥ 

इस प्रकार व्याख्या करने से वक्ता का आत्मोपदेश किस प्रकार सम्भव 
होगा ? इसके उत्तर में कहते हैं- 

यहाँ पर तु शब्द सन्देह का नाशक है । विज्ञात जीव भाव इन्द्र ब्रह्म 
रूप में अपने को जो उपदेश करता हे कि मेरी ही उपासना करो । उसे शाञ्च 
दृष्टि से जानना चाहिए । जो जिसके आयत में रहता है उसको शाल्ल उसी रूप 
में उपदेश करते हैं । इन्द्रिय समूह की प्राणायत्त वृत्ति होने से छान्दोग्य श्रुति 
प्राण रूप ही कहती है। इस प्रकार जीव को ब्रह्मायत्त वृत्ति के कारण इन्द्र ने 
यहाँ पर अपने को उपास्य रूप में डपदेश किया है । दृष्टान्त इस प्रकार है- 
वामदेव ऋषि ने कहा -मैं मनु हुआ था, मैं सूर्य हुआ था यहाँ पर मैं शब्द से 
आयत्तवृत्ति के हेतुरूप ब्रह्म जानना होगा । स्मृति कहती है-जो जिसका व्याप्य 
है वह ही उसका रूप हे । 


न 


२० वेदान्त-द शनम्‌ अ० १ 


जोवमुख्य प्राणलिद्कान्ने ति चेत्‌ न उपासात्रेविध्यादाश्ित- 

त्यादिह तद्योगात्‌ ॥१।१।३१॥ 
ॐ नमो भगवते मुख्यतमाय नमः सत्त्वाथ प्राणायौजसे सहसे 
बलाय महामत्स्याय नम इति ॥१।१८।२५॥ 

स एष जीवो विवरप्रसुतिः ॥११।११।१७॥ 
अयं हि जीव स्निवृदब्जयोनि रव्यक्त एको वयसा स आड: । 
विश्लिष्ट शक्ति बहुधेव भाति बीजानि योनि प्रतिपाञ्च यहत्‌ ॥ 
॥११।१२।२०॥ 


श्रीगन्धरवो ने कहा-हे देव यह मरीचि प्रभृति ऋषिगण, ब्रह्मा, इन्द्र इग 
प्रभृति देवगण आपके अंश के अंश हैं हे विभुमन्‌ ! यह विश्व आपका क्लीड़ो 
पकरण रूप है अतः आपको नित्य प्रणाम करते हैं : कृष्णान्वेषण कातर 
तदात्मिका गोपियों ने भगवान्‌ की उन-उन लीलाओं का अनुसरण करते हुए 
कहा-हे दुष्ट सपे यहाँ से जाओ, खलों को दण्ड देने के लिए मेरा आविर्भाव 
है ॥३०॥ 
सम्प्रति पुनर्बार आशङ्का होती है कि इस प्रकरण में अध्यात्म सम्बन्ध 
विस्तृत रूप से वणित होने पर भी यह सब वाक्य ब्रह्म पर ही हैं ऐसा कहना 
सम्भव नहीं है । इसमें स्पष्ट रूप से जीव को निर्देश किया गया है । 'ग्रावदस्मितु 
'शरीरे प्राणो वसति तावदायुरथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मा इदं शरीरं परिगृह्यो- 
त्थापयतीति' मुख्यप्राण लिङ्गाच्च जब तक प्राण रहता 'है तब तक जीवन भी 
_ है, इत्यादि स्थल में मुख्य प्राण को ही कहा गया हैं । अतएव जीव, प्राण, ब्रह्म 
तीनों ही उपास्य हैं ऐसा कहना ही ठीक है । 
उक्त आशङ्का निरसन के लिए कहते हैं-पूर्वोक्त श्रुति समुह जीव व प्राण 
का उपास्यत्व स्थापन करती है, यह कहना असङ्गत है क्योंकि ऐसा होने पर 
त्रिविध उपास्य निबन्धन उपासना भी प्राणधर्म, प्रज्ञाथमं, ब्रह्मधर्म के अनुसार 
त्रिविध दृष्ट होगी । एक वाक्य में त्रिविध उपासना को निर्देश असम्भव है । 
वाच्य भेद होने पर वाक्यभेद अवश्य होना चाहिए यह आशङ्का हो सकती है कि 
जीवादि लिङ्ग के कारण ब्रह्मधर्म जीवादिपरक है किम्बा तीनों ही स्वतन्त्र हैं 
अथवा जीवादि लिङ्घसमृह ब्रह्मपरक है ? इसके पहले प्राणाधिकरण में प्रथम 
प्रश्‍न का निरास किया गया है । उपासना त्रं विध्य शब्द से द्वितीय पक्ष भी 
निरस्त हुआ हैं । अधुना तृतीय पक्ष की युक्ति यह है कि जीवादिलिङ्ग समूह बह्म 
पर है कारण सर्वत्र है वे सब शब्द ब्रह्मपर रूप में निर्देश होते हैं। अतएव 


वेदान्तदश नम्‌ 
श्रोसद्भागवतभाष्योपेतम्‌ 
द्वितीय: पादः 

सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ १।२।१ । 

एतावदेव जिज्ञास्यं तत्त्व जिज्ञासुनात्मन: 

अन्वयव्यतिरेकाश्यां यत्‌ स्यात्‌ सर्वत्नसर्वदा ।१।४। ३५ 
वदन्तितसस्वविदस्तस्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । 
ब्रह्मेति परभात्मेति भगवानिति शब्द्यते । 
भक्ति योगेन भनसि सम्यक्‌ प्रणि हितेऽमले 
अपश्यत्‌ पुरषं पूर्णं मायाञ्च तडुपाश्चयाम्‌ । 


परोऽपि सनुते$नरथ तत्‌ कृतञचाभिपद्यते ।१।२।११।१।७।४।५। 
—_ ~ »S 5 MO मन ववी 
जानना होगा कि-इन्द्र, प्राण, व प्रज्ञा शब्द के द्वारा ब्रह्म ही कथित होते हैं । 
सुख्यतम भगवान को प्रणाम करता हुँ, आप ही, सत्त्व, प्राण, औज 
मन, ज्ञानेन्द्रिय,कमे न्द्रियों की शक्ति रूप“ एवं वल स्वरूप हैं । 
वह जीव ब्रह्म ही सवकी सृष्टि कर्ता हैं। यह जीव परमेश्वर ब्रह्मा 
आदि समस्त तत्त्वों का मूल कारण हैं। जैसे वीज विभिन्न स्थानों को पाकर 
अनेक प्रकारसे प्रकाशित होता है, वेसे एक ही परमेश्वर अपनी शक्ति से 
अनेक प्रकार प्रतिभात होते हैं। 
इति महृषि श्रीकृष्ण दवैपायन व्यासदेवङृते ब्रह्म सूत्र भाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः॥ 
ca 
मनोमयादिभिः शब्द: स्वरूपं यस्य कीर्त्त्यते । 
हृदये स्फुरतु श्रीमानसौ श्यामसुन्दर ॥ 
प्रथम पाद में समस्त जगम के कारण भूत पुरुषोत्तम नामक पर ब्रह्म 
जिज्ञास्य हैं, यह कहा गया हैं। एवं उक्त पाद में अन्य बिषय में प्रतीत कुछ 
वाक्यों का ब्रह्म में ही समन्वय दिखलाया गया है। द्वितीय पाद और तृतीय 
पादमें अस्पष्ट ब्रह्म लिङ्ग के कुछ वाक्यों का उक्त ब्रह्म में ही समन्वय दिखाया 


जायेगा । 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ में कथित है कि- मनोमय, प्राणमय, नियन्ता, 


a 


AY 
~ 
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अन्तः शरीर आकाशात्‌ पुरुषस्य विचेष्टतः । 

ओजः सहो बलं जज्ञे ततः घ्राणो महानसुः ।२।१०।१६। 
अनुप्राणन्ति यं प्राणाः प्राणन्त सर्व जन्तुषु 
अपानन्तमपानन्ति नरदेवमिवानुगाः ।२।१०।१६ 
मनोमयं सूक्ष्म मुपेत्य रूपं । 

मात्रा स्वरोवण इति स्थविष्ठः ।११।१२।१७। 


प्रकाशस्वरूप, सत्य संकल्प, सवंगत, सर्वभोग सम्पन्न, सर्वगन्ध, सर्वरस सर्व- 
व्यापी, वाक्य मत के अगोचर, आत्मादर वर्जित पर ब्रह्म ईश्वर ही उपास्य हैं। 
यहाँपर संदेह यह है कि मनोमयादि गुणयुक्त पुरुष जीव अथवा ईश्वर 
हैं? इस प्रश्‍न का उत्तर सूत्र कार कररहे हैं। उक्त वाक्य समूह के द्वारा 
ब्रह्म को ही जानना होगा। क्यों कि समग्र वेदान्त शास्त्र में प्रसिद्ध वस्तु का 
उपदेश हैं । 
उपक्रम वाक्य में शान्ति पाठ में समस्त ही ब्रह्मा का स्वरूपहै यह, 
निर्देश हुआ है, स्वविवक्षा में नही है। सत्य है, तोंभी मनोमयादि उपदिष्ट 
वाक्य में ब्रह्म ही विशेष रूपसे वोद्धव्य हैं । 
यहाँपर क्रतु शब्द से उपासना एवं मनोमय शब्द से शुद्ध मनो ग्राह्य 
का वोध होता है । ब्रह्म मनो ग्राह्य नहीं है यह वाक्य समूह का अर्थ है विषय 
वासना के द्वारा कलुषित मन में ब्रह्म की स्फूत्ति नहीं होती है । अन्यथा श्रुति 
का विरोध होगा । ब्रह्म मन एवं प्राणका अनधीन होने कै कारण उनको 
अमना व अप्राण कहा गया है, अन्य श्रुति विरोध दृष्ट होगा । श्रुति में जब 
मनोमयत्वादि का उपदेश है, तव यहाँ परभी परमात्मा ही मनोमंयादि शब्द 
वाच्य हे ऐसा समझना होगा । 
जो वस्तु अन्वय व्यत्रिक द्वारा सर्वत्र प्रसिद्ध हे वह हो जिज्ञास्य हे । 
तत्त्वविदगण एवं अद्वय ज्ञान स्वरूप को ही तत्त्व रूपसे जानते हें 
जिनको ब्रह्म, परमात्मा भगवान्‌ इस शब्दों से कहा जाता है । 
श्रीब्यासदेव ने भक्ति योग से मन सम्यक्‌ अमल होने से पूर्ण पुरुष 
को दंशन किया था, ओर माया को भी देखा, जो उन पुरुष के समीप में थी 
इस माया से सम्मोहित होकर जीव अपने में विपर्यय ज्ञान कर लेता हैं, 
ओर मायिक विषयों में अभिनिविष्ट हो जाता है । डु 
समस्त वस्तु को सृजन करने के अनन्तर उक्त पुरुष उस में प्रविष्ट हुए 


अ०१ वेदान्तदशनमु २३ 


विवक्षित गुणोपपत्तेश्च १।२।२ 
यत्‌ तहिशुद्धानुभव सात्रमेकं स्वतेजसा ध्वस्त गुण व्यवस्थम्‌ 
प्रत्यक्‌ प्रशान्तं सुधियोपलम्भनं ह्यनामरूपं निरहं प्रपद्ये ॥५।१६।४ 

अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ।१।२।३ 

विज्ञाप्यं परम गुरोः 

कियदिव सवितुरिव खद्योतेः।६।१६।४६ 
कर्मकरत्तं व्यपदेशाच्च १।२।४ 

यं वे श्वसन्तमनु विश्वसृजः श्वसन्ति 


ओर इसके साथ ही ओज इन्द्रिय की शक्ति, प्राण, बल आदि का प्रकाश हुआ, 
जैसे महाराज के सव अंनुचर अनुसरण करके चलते हैं बैसे उन पुरुष 
को अवलम्वन करके हि प्राण अपान आदि सव अपनी वृत्ति में स्थित होते हैं । 
ब्रह्माण्ड को सृजन करने के अनन्तर आप सूक्ष्म मनोमय रूप में 
अभिव्यक्त होते हैं । पइचाए्‌ मात्रा, स्वर, वर्णात्मक रूप से प्रकटित होते हैं । 
मनोमय, प्राण शरीर,कान्तिमय आदि श्रुति वाक्यसे जो गुण समूह 
कहा जाता है वह गुण समूह परमात्मा में ही बिद्यमान है जीव में नहीं हैं। 
परमात्मा ख्य में श्रीहरि को प्रणाम करते हैं । जो एक तत्त्व वेदान्त 
में प्रसिद्ध हैं उन को प्रणाम करता हूँ । 
वह तत्त्व किस प्रकार हैं-विशुद्ध एवं अनुभव स्वरूप हैं जिनका, विशुद्ध 
के प्रति हेतु वह तत्त्व प्रशान्त है इस के लिए भी कारण यह है-स्व प्रकाश 
के द्वारा जिसमें विविध गुणों की जाग्रदादि अवस्था। अनुभव मात्र में हेतु हैं 
-वह प्रत्यक्‌ स्वरूप हैं, दृश्य से भिन्न है। वह केसे सम्भव है,अतः वह प्राकृत 


नामरूप रहित हैं । ह न्‌ छ 
अच्छा--ऐसे वस्तु जीव में भी सर्वे विपर्यय दट होता है, इसलिए 


कहते हैँ-निरहमु अहङ्कार के अभाव से इस प्रकार विपर्यय इन में नही हैं “ 
सुरो व्यक्तिगण शुद्ध चित्त के द्वारा ब्रह्म रूप म उक्त तत्त्व को प्राप्त करते हैं 
मनोमयादि धर्म समूह जीव में सम्भव नहीं हैं, क्यो कि खद्योत के सहश 
जीव में इसका अभाव हैं। 
सर्वान्तयामी आप को केसे प्रकाश कर सकता हुँ। जो विशेष खूपसे 
प्रकाशित हैं उन को विशेष रूपसे कैसे प्रकाश विया जाता हैं । इस में दृष्टान्त 
है, जैसे सूर्यं को खद्योत प्रकाशित नहीं कर सकता है ऐसे आपभी स्वराट्‌ हैं। 
मृत्यु के अनन्तर इस लोक से प्रस्थान करके मनोमय पुरुष के साथ 
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यं चेकितानमनुचित्तय उच्चकन्ति । 
भूमण्डलं सर्षपायति तस्मेः नसो भगवते स्तु सहसूसूडूनें ।६।१६।४८ 

एतावानेव मनुजे योग नैपुण्यबुद्धिभिः 

स्वार्थसर्वात्मना ज्ञेयो यत्‌ परात्मेकदशेनघ्‌ । ६।१६।६३ 
शब्द विशेषात्‌ १।२।४ 

यत्‌ सदंभूतदयया सदलभ्येको 

नाना जनेष्वबहितः सुहृ दम्तरात्सा ॥३।४१२॥ 

तमक्षरं खं त्रियुगं ब्रजाभहे ।८।५।२७ 
स्मृतेश्च १।२।६ 

यथाभाम्यत्ययो ब्रह्मन्‌ स्वयसाकर्षसत्रिधौ 

तथा में भिद्यते चेतश्चक्रपाणेयेहच्छ्या ७।५।१४ 


मिंलित होंगे । जीव ऐसा सङ्कल्प करता है, इससे सुस्पष्ट यह होता है को 
उन दीनों के मध्यमें उभय की बि लक्षणता हैं प्रभेद भी विद्यमान है क्यों 
कि--जीव में कत्तृ तत्व का कथन हुआ है ओर मनोमय पुरुष में कर्मरूपका 
कथन हुआ है। 

जिन के प्रश्वास के अनन्तर सव की चेष्टा होती है, उन से प्रकाशित 
हो कर चित्त वृत्ति उन तत्त्व को दशैन करती है । 

इस के आगे और कोई पुरुषार्थ नहीं है, योग नैपुण्य वुद्धि सम्पन्न 
जीवगण ब्रह्म ओर-जीवात्मा को प्राप्य प्रापक रूप से ही दर्शन करें । 

“एष में अन्तह्‌ दयेसंस्थितः? यह आत्मा मेरे हृदय के भीतंर, यहाँ 
उपासक जीव का षष्ठयन्त निर्देश होने के कारण, ओर मनोमय पुरुष उपास्य 
हैं यहाँ प्रथमान्त निर्देश होने में उपास्य मनोमय पुरुषसे उपासक जीव भिन्न द 

जो. वस्तु असद व्यक्तिं केलिए अलग्प है वह वस्तु समस्त प्राणियों 
में दयाभाव रखनेसे इष्ट होती है, क्यों कि आप पुहृदः हैं अन्तरात्मा हैं एवं 
समस्त जीव में आप विराजित हैं। आप आकाश के समान सर्वत्र अवस्थित 
हैं, एवं तीनों युगों में आविभै त होते हैं। आप शरणीय हैं । 

“ईश्वरः सर्वं भूतानां हूह गे अर्जुन तिष्ठति । 
मयन्‌ सर्वभूतानि य्त्रारूढ़ानि मायया ।।” 
हे अर्जुन! ईश्वर समस्त जीवोंके हृदय में विराजित होकर अपनी मायासे 


oe RIPON 
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अर्भकोकर्त्वात्‌ तद्‌ व्यपदेशाञ्च नेति चेन्न निचाय्यत्दादेव 
व्थोसवञ्च । १।२।७ 
अजात जन्म स्थिति संयमाया गुणाय निर्वाण सुखाणवाय । 
अणोरणिम्नेऽपरिगष्यधाम्ने महानुभावाय नमो नमस्ते ॥ ८।६।८ 
त्वय्यग्र आसीत्‌ त्वयिसध्य आसीत्‌ त्वय्यन्त आसीदिदमास्मतन्त्रे । 
च्वसादिरन्तो जगतोऽस्य मथ्यं 
घटस्य सृतृस्नेव परः परस्मात्‌ ॥ ८।६।१०. 
# सम्भोग प्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ । १।२।४ 
_____ _  : ० लीन त त स्स 
जीव समूह को यन्त्रारुढ़ के समान घुमाता हैं, अत: जीवसे परमात्मा पृथक्‌ हैं। 
हे ब्रह्मन्‌ जैसे चूम्वक लोहा को स्वयं अपने ओर आकर्षण करके 
घुमाता हैं वैसे मेरा चित्त चक्रपाणि के सान्निध्यसे घुमता हैं। 
श्रुति में अणीयस्त्व का आदेश है, सुतरां मनोमय शब्द से जीव का 
बोध होने से दोष ही क्या होगा ? ऐसे पूर्वपक्ष करके इसको खण्डन के लिए 
कहते हैं, हृदयाभ्यन्तरस्थ आत्माका अणीयस्त्व एवं आश्रयत्व का उपदेश 
रहने परभी उससे जीवका वोध नहीं होता है। क्योकि--उनको आकाश 
एवं पृथिवी वत्‌ वृहद्‌ रूपसे अन्यान्य श्रुति वर्णन करतीं हैं । अणीयस्त्व रूपभे 
एवं अल्पाश्रयत्व रूपमें उन तत्तत्र उपदिष्ट होने परभी वह बृहत्‌ होने परभी क्षुद्र 
रूपमें उपासना की योग्यता प्रदर्शन के लिए ही है, प तकी होगा । 
आत्मा क्रा अणुत्वभी कहीं मुख्य रूपमें और कहीं गौण रूपमें जानना होगा । 
अनाविर्भूत वस्तुका आविर्भाव सामान्य प्राणी के समान नहीं है। 
श्रीभगवत्तनु नित्य एवं विभु भी है, श्रीमूर्ती का ना है, प्राणीयों के 
समान जन्म नहीं हैं। आप का जन्मादि नहीं हैं । क्यों कि आप प्राकृत 
गुणसे रहित हैं। अतः आप अपार मोक्ष सुख रूप हैं। तथापि आप दुज्ञय 
होने के कारण अणु से भी अणु हैं, प्रति सूक्ष्म हैं । वस्तुतस्तु आप अपरिगण्य 
अर्थात्‌ इयत्तातीत मूर्ती में विराजित हैं, यह असम्भव नहीं हैं, कारण आप 
महान्‌ हैं, एवं आपका अचिन्त्य अनुभाव है । घटके प्रति मृत्तिका की भाँति 
समस्त कारणों के कारण हैं, आप इस जगत्‌ के आदि अन्त एवं मध्य में 
विराजित हैं । 
यदि कहो-कि-परमात्मा जव देहान्तवंत्तीं हैं, ततव तो आप जीव के 
समान सुख-दुःख के भोक्ता भी होंगें? यह आशङ्का निराकरण के लिए 
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य एकवर्ण तमसः परं त-दलोकमव्यक्त समनन्तपारस्‌ । 
आपाञ्चकारोपसुपर्णमेन-मुपासते योग रथेन धोराः ॥८।५।२४ 
# अत्ताचराचर ग्रहणात्‌ । १।२।६ 
द्विजक्रषभ स एष ब्रह्मयोनिः स्वयं हक्‌ 
स्वमहिम परिपूर्णो मायया च स्वयेतत्‌ । 
सृजति हरति पातीत्याख्यया नावृताक्षो 


विवृत इव निरुक्त स्तत्‌ परंरलभ्यः ॥ १२।११।२४ 
ॐ प्रकरणाञ्च। १।२।१० 
अणोरणिम्ने उपरिगण्य धाम्ने महानुभावाय नमो नमस्ते ।८।६।४ 


कहते हैं, परमात्मा की विशेषता है, इसलिए जीव के साथ उनका समान 
भोग असम्भव है, कर्मवश्यता ही भोग का कारणा हैं। परमात्मा स्वाधीन 
है, जीव परतन्त्र है, श्रुति व स्मृति में इसका वर्णन सुस्पष्ट रूपमें है । 

त सवै जीवों के नियमन कर्ता आप हैं, जीव के समीप में नियन्ता रूपमें 
नरन्तर आप रहते हैं। श्रुति भी कहती है- 

“द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते ।” तव देहस्थ 
होने के कारण जीव साम्य होना भी सम्भव है, अतः कहते हैं-एकवर्ण, 
ज्ञानेक स्वरूप, प्रकृति से पर, अलोक,--अहृश्य, अव्यक्त,--निविकल्प, 
अनन्तपार- देश-काल से अपरिच्छिन्न ब्रह्म स्वरूप आप हैं। श्रप्रच्यूत रूप 
होने के कारण जोव के साथ समता आप की नहीं है। "तयोरन्यः पिप्पलं 
स्वाद्त््यनश्ननन्योऽभि चाकसीति' इस श्रुति से विशेष प्रतिपादित हुआ है । 
अतएव जिनको धीर व्यक्तिगण योगस्थ नामक प्राप्ति साधन के द्वारा उपासना 
करते हैं उनको नमस्कार करता हूँ । 

यहाँपर जिज्ञासा यह है कि पूर्व कथित अन्न व भोजनोपयुक्त शब्द के 
द्वारा अग्नि, जीव, किम्बा परमात्मा का वोध होता है? इसके उत्तर में 
कहा जाता है, श्रुति में कथित भक्षवस्तु जीवका भक्ष्य नही है, कालादि भक्ष्य 
वस्तुयों का भोक्ता चराचरके संहारक परमात्मा ही हैं । 

हे द्विज ऋषभ ! वह ब्रह्मयोनि स्वयं हक्‌ स्व महिम परिपूर्ण अपनी 
माया शक्ति से समस्त वस्तु को सृजन पालन व संहार करते हैं, अनाच्छन्न- 
ज्ञानवान्‌ होने परभी भिन्नके समान शार से प्रतिभात होते हैं, अतः सज्जन 
उनको परमात्मा रूप से देखते हैं । 

श्रुति में कथित है, श्राप अणु से भी अणु हैं, एवं स्मृति कहती है-आप 
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दुखवोध इब तवायं बिहार योगो 
यदशरणोऽशरीर इदमनवेक्षितास्मत्‌ समवाय आत्मनेव क्रिय- 
माणेन सगुणमगुणः सृजसि पासि हरसि ६।४।३४ 
# गुहां प्रविष्टावात्मानो हि तहशेनात्‌ ।१।२।११ 
गुहाशयं निष्क्रलमप्रतक्यम्‌ ॥८।५।२६ 
दिपश्चितं प्राण सनोधियात्मता मर्थ न्द्रियाभास मनिद्रमब्रणम्‌ ॥ 
छायातपो यत्र न गृध्रपक्षौ तमक्षरं खं त्रियुगं व्रजामहे ॥८।५।२७ 
अ विशेषणाच्च ।१।२।१२ 


चराचर के संहार कर्ता हैं। 

सुतरां यह समस्त प्रकरण के द्वारा कालादि वस्तु के भोक्ता एकमात्र 
जगत्‌ संहारक परमात्मा का वोध होता है । 

श्रुति में वणित है-“पुण्योपाजित शरीर रूप लोक में हृदय गुहा में 
विराजित दोनों अवश्य कर्मफल भोग करते हैँ॥” “दोनों छाया और धूप के 
समान विरुद्ध धर्म्मी हैं ।” यहाँपर कर्मफल -भोक्ता जीव के साथ द्वितीय 
व्यक्ति का उल्लेख है, वह द्वितीय व्यक्ति बुद्धि, अथवा प्राण, किम्वा परमात्मा है? 

उत्तर में कथित है--अहंकार हृदय गुहारूप दोनोंको जीवात्मा व प्राण 
रूप से समझना नहीं चाहिये । जोवात्मा व वुद्धि भी नहीं है । उससे जीवात्मा 
एवं परमात्मा को समझना होगा । क्यों कि जो प्राण के साथ सञ्जात है, 
वह हो देवतामयी अदिति है । एवं आप ही ऐश्‍वर्य के द्वारा हृदय में प्रविष्ट 
होकर रहते हैं। इत्यादि श्रुति से जीवात्मा एवं परमात्मा का वोध ही होता हैं। 

जीवात्मा संसार वासना बद्ध होने कें कारण छाया रूपमें , एवं पर- 
मात्मा संसार मुक्त होने के वारण तेजः स्वरूप में कथित हैं । जीवात्मा 
कर्मफल भोग में प्रयोज्य कर्त्ता है, ओर परमात्मा प्रयोजक कर्त्ता हैं । 

आप सर्वान्तगत हैं, एवं निरूपाधि स्वरूप हैं, आप अप्रतकर्य हैं, मन 
सृजन के पूर्व में ही आप अवस्थित हैं। आप को प्रणाम हैं । र 

और भी आप प्राणादिकों के ज्ञाता हैं, आत्मा अहृद्बार देह आदिके 
भी ज्ञाता हैं, उनको छोड़कर जाननेका कुछ नहीं है, विषय एवं विषय ग्राहक 
इन्द्रिय भी आप ही हैं, तथापि आप अज्ञात रहित हैं, आप प्राकृत देह शून्य 
हैं, एवं आकाश के समान व्यापर्क हैं। कारण जहाँपर मोती पक्ष पाती छाया- 
तप अविद्या एवं विद्या भी नही है, आप तीनों युगों में आविर्भत होते हैं, 


आपकी शरण लेता हूँ । 
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य एक वर्ण तमसः परं त-दलीकम्तव्यक्तमनत्त रण ॥ 
आसाश्चकारोप सुपणेमेन-ुपासते योगवलेन धोरा: ।८।१।२६ 
५ अन्तर उपपत्तेः १।२।१३ 
यश्वक्षुरासोत्‌ तरणिर्दवयानं त्रयीमयो ब्रह्मण एष 
दवारञ्चमुक्तेरशृतभूच मुस्युः प्रसीदतां नः स महाबिशुलिः ४।५।३६ 
ऋ स्थानादि व्यपदेशाच्च ।११२।१४ 


छिष्ष्छस्‌ । 


इस प्रक्रिया में जीव ईश्वर पर्य्याय क्रमसे मनन, कर्ता एवं मन्तव्य रूप 
में विशेषित हैं, अर्थात्‌ जीव मनन कर्ता हैं, और ईश्वर मन्तब्य हैं । 

आप सर्व जीव नियन्ता होने के कारण जीवसे श्रेष्ठ हैं। उपसुपर्ण-- 
जीव समीप में जीव के नियन्ता रूप में सदा विराजित है । 

तक देहस्थ होनेसे जीव साम्य क्यों नहीं होगा, अतः कहते हैं-आप 
ज्ञानैक स्वरूप हैं ।. प्रकृति से भी अतीत हैं, आप अहस्य, देश, काल से अपरि- 
च्छिन्न हैं । अप्रच्युत स्वरूप होने के कारण जीव के साथ समता भी नहीं हैं। 

अतएव जिनको धीर व्यक्तिगण प्राप्ति साधन रूप योग से भजते हैं, 
उनको नमस्कार है! 

यह अक्षि के मध्य में जो पूरुष दृष्ट होता है, बह ही आत्मा है, वह 
अमृत, ब्रह्म, व अभय प्रद है, उपनिषद्‌ में इस प्रकार वर्णित है, वहाँपर 
जिज्ञास्य यह है कि यह पुरुष,अथवा प्रतिविम्ब,किस्वा देवता स्वरूप,जी वात्मा, 
किम्वा परमात्मा हैं ? उत्तर में कहते हैं-अक्षि मध्यगत पुरुष, प्रतिविम्वादि 
नहीं है, आप परमात्मा हैं, क्यों कि आत्मत्व अमृतत्त्व, ब्रह्मत्व आदि धर्म 
उनको छोड़कर अन्यत्र असम्भव है । 

यह सूर्य जिनके नेत्र रूप में अबस्थित है, यह सूर्य अच्चिरादि मार्मकी 
देवता है, त्रयीमय भी है, श्रुति भी इस प्रकार है--“सेषा त्रय्येव विद्या 
तपतीति” ब्रह्म की उपासना भी इस अधिष्ठान में होती है, “य एष अन्तरा- 
द्त्यि हिरणूमय: पुरुष इति श्रृतेः” । मुक्ति का भी यह द्वार है, क्यों कि यह 
देवयान है, पुण्य लोक होने के कारण वह अमृत है, और वह कलिरूप होने 
के कारण मृत्यु भी है, ऐसे सूर्य जिनकी चक्षु हैं. वह महाविभूति हम सव के 
प्रति प्रसन्न हो । 

वृहदाण्यक श्रुति में लिखित है, . “यश्चक्षुषितिऽन्‌” जो चक्षु मध्य में 
अवस्थित है” इत्यादि स्थल में अपर किसी को भी कहा नहीं गया हैं । 

श्रीभगवान्‌ सवै देवतामय विष्णु के रूपको प्रतिदिन सन्ध्याकाल में संयत 


| 


| 
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एतदुहेन भगवतो विष्णोः सर्वदेवतामय रूपसहरहः सन्ध्यायां 
प्रयतो बागयतों है निरीक्षमाण उपतिष्ठेत नमो नमो ज्योतिर्लोकाय 
कालायतायानिमिषां पतये महा पुरुषायाभिधीमहोति ॥५।२३।८ 
$ सुखबिशिष्टाभिधानादेच च । १३२१४ 
ग्रहक्षतारासयभाधिदेबिकं पापापहं मन्त्रकृतां ल्रिकालस्‌ । 
नसस्यतः स्मरती बा त्रिकालं नश्येत तत्‌ कालजमाशुपापम्‌ ५।२३।४ 
# श्रलोपनिषतृकगत्यभिधानःच्च । १।२।१६ 
योऽध्यात्मिकोऽयं पुरुष, सोऽसाधिदेविकः 
यस्तत्रीसथ विच्छेदः पुरुषो ह्याधिदेदिकः । २११०५ 
ऋ अनबस्थितेरसभावाच्च नेतरः । १।२।१७ 
चित्त, एवं मौन धारण करके सूर्यचक्षु आदि अधिष्ठान में स्मरण करें, मन्त्र 
भी इस प्रकार है, आपको प्रणाम, ज्योतिर्लोक स्वरूप, काल स्वरूप देवताओं 
के पति, महापुरुष स्वरूप आपको हम सव ध्यान करें । 
प्राणो ब्रह्म, क॑ ब्रह्म, खं ब्रह्म त्यपरिच्छिन्न सुख विशिष्ट जो ब्रह्म॑ कहा 
गया है, वह ही पुनः अक्षिस्थ वाक्यमें कहा गया है, अतएव अक्षिस्थ पुरुष ही 
परमात्मा हैं, इसमें कोई सम्देह नहीं हैं । 
ग्रहक्ष तारामय आधिदेविक आनन्दमय परमात्मा के रूप को पूर्वोक्त 
“नमोनमः?! मन्त्र के द्वारा जो त्रिकाल स्मरण करता है उसका पाप नष्ट हो 
जाता है, त्रिकाल नमस्कार करने से अथवा स्मरण करने से उन उन कालों 
के पापसमूह तत्‌ काल नष्ट होजाते हैं। 
जैसे उपनिषद्‌ श्रवण करने से अधिगत रहस्य व्यक्ति के सम्वन्धमें देव- 
यान गति कही गई है, वेसे अक्षिमध्यस्थ पुरुष को जानने वाले की गतिभी 
कही गई है, सुतरां स्प्टत: 'बोध होता है कि अक्षिगत पुरुप प्रतिविम्वादि नहीं 
है, वह परमात्मा है। 
अपरोक्षातभव के द्वारा आश्रयरूपको वर्णन करने लिए उसका विभाग 
कहते. हैं । यहाँपर्‌ आध्यात्मिक पुरुष, चक्षुरादि करणाभिमानी स्रष्टा जीव न, 
वह ही आधिदेविक चक्षुरादि के अधिष्ठाता सूर्य्यादि हैं, वहाँपर एकत्र उक्त 
दोनों रूपोंसे जो भिन्न है, वह आधिभौतिक चक्षुर्गोलकादि उपलक्षित दृश्य 
देह है, पुरुष जीव की उपाधि है। श्रुति कहती है, “स वा एष पुरुषोऽच्चरसमय”' 
सै समस्त देहियों को जीवात्मा हैं कारण मैं ही समस्त वस्तुके अन्तरमें 
रहता हूँ, मैं अन्तर्यामी हूँ । श्रुति कहती है “एष त आत्मा अन्तर्याम्यमृतः ? 
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अहमात्मान्तरो वाह्योऽनावृतः सवेदेहिनास्‌ । 
यथा भूतानि भुतेषु बहिरन्तः स्वयं तथा ॥११।१६।३६ 
ॐ अन्तर्याम्यधिदेवादिषु तद्धमंव्यपदेशात्‌ । १।२।१८ 
ममाङ्भः माया गुणमय्यनेकधा विकल्पबृद्धिश्च गुणविधत्त । 
वेकारिक ख्रिविधोऽध्यात्ममेकमथाधिदेबसधि्ुतमन्यत्‌ ।११।२२।३० 
हग्रूपमर्क वपुरत्ररन्ध्रे परस्परं सिध्यति यः स्वतः खे । 
आत्मा य एषसपरो ये आद्यः स्वयानुभुत्याखिलसिद्धसिद्धिः ॥ 
; ११।२२।३१ 
एवं त्वगादि श्रवणादि चक्षु-जिद्वादि नासादि च चित्तयुक्तस्‌ ११।२२।३२ 


अन्तर बाहर रहने से आप क्या परिछिन्न हैं, कहते हैं, नहीं, मैं व्यापक हूँ, 
कारण मैं अनावृत हूँ । यह वस्तु दृष्टान्त के द्वारा सुस्पष्ट कर रहे हैं-जेसे 
चतुविध भूतोमें महाभूत वाहर एवं अन्तर भी रहते हैं वेसे मैं भी स्वयं समस्त 
वस्तुओं के वाहर व अन्तर में रहता हूँ । 

वह पृथिवी में अवस्थित होने परभी पृथिवी से पृथक्‌ है, पृथिबी उनको 
जानने में समर्थ नहीं है, पृथिवी जिनका देह है, जो प्रथिवी का नियन्ता है, 
आप ही अन्तर्यामी, आत्मा, अमृत है, श्रुतिकी उत्तिमें पृथिवी प्रभृति के अन्त- 
रस्थ एवं उन सव के नियन्ता है, ऐसी प्रतीति होने से आप प्रकृति व जीव है 
ऐसा सन्देह उपस्थित होता है, इस प्रकार सन्देह निरसनार्थ कथित होता है 
कि--विभु, ज्ञानानन्दता तदवेद्यता, अमृतत्त्व, तच्नियन्तृता एवं सर्वान्तिः 
स्थत्वादि धर्मके अभिधान होने के कारण अधिदैत्रादि वाक्यभे जो परमात्मा 
कथित है, उनको यहाँपर पृथिवी आदिका अन्तर्यामी जानना होगा । 

मेरी गुणमयी माया गुणके द्वारा अनेक प्रकार विकल्प बुद्धिको रचना 
करती है। इसमें वेकारिक-त्रिविध, अध्यात्म-एक, अपर अधिदैव तथा 
अधिभूत भी है। 

उन रूपों को कहते है-हग्‌,-अध्यात्म, रूप-अधिभूत, यहाँपर चक्षु रन्ध्र 

में चक्षु गोलक में प्रविष्ट सूय्याशु अधिदैव है । इन सव के प्रकाशके प्रति पर- 
स्पर की अपेक्षा है, चक्षु से खूप ज्ञात होता है, इसको अम्यथानुपपत्ति से चक्षु 
को स्थिति होती है, इसकी प्रवृत्ति के लिए अधिात्रो देवता है, जिससे चक्षु 
की प्रवृत्ति होती है, तदनन्तर रूपका ज्ञान होता है । इस प्रकार तीनों की 
परस्पर अपेक्षा रहती है । 


अ० १ वेदान्तदशनम्‌ ३१ 


# न च स्सात्तमतद्धर्माभिलापात्‌ १।२। १६ 
येन चेतयते विश्वं विश्वं चेतयते न यम्‌ । 
। जागत्ति शथानेऽस्मिन्‌ नायं तं वेद वेद सः ॥८।१।४॥ 
यत्‌ पश्यति न पश्यन्तं चक्षुर्यस्य न रिष्यति । 
तं झूतनिलयं देवं सुपर्णमुपधावत ॥८।१।११॥ 
यहाँपर दृष्टान्त के द्वारा उक्त विषय का स्पष्टीकरण करते हैं, आकाश 
में जो अकं अवस्थित है, मण्डलात्मा स्वत:सिद्ध है, चक्षु का विषय होनेपरभी 
इनकी प्रतियोगी की अपेक्षा नहीं है, अत स्वतः अवस्थित है, आत्मा विकारी 
नहीं है, कारण यह है आत्मा इन अध्यात्म प्रभृति का श्राद्य कारण है, अत 
एकरूप अभिन्न है, और इनसव से भिन्न है, यह आत्मा स्वप्रकाश है, स्वयानु 
भूत्या स्वत:सिद्ध प्रकाश के द्वारा अखिल कारण और इन के प्रकाश का भी 
प्रकाशक है, सव पदार्थ ही चित्‌ प्रकाश के द्वारा ही प्रकाशित होते हैं। अतएव 
परमात्मा स्वतः सिद्धत्वस्थापित हुआ है । 
और भी कहते हैं-जेसे चक्षुः वैसे ही त्वगादि भी है, त्वग्‌ से स्पर्श 
वायु: का जानना होगा, श्रवण से शब्द व दिक्‌, जिह्वासे रसः वरुण, नासिका 
से गन्ध, अश्विनी कुमार, चित्तसे अन्तःकरण समूह को जानना होगा । यहाँपर 
चित्तसे चेतथितव्य व वासुदेव,मनः से मन्तव्य व चन्द्र, बुद्धिसे बोद्धव्य व ब्रह्मा, 
भहङ्कार से अहङ्धुर्तव्य और रुद्र है, इस प्रकार त्रिविध प्रकारको जानना होगा। 
उक्त कारणों से स्मृति शास्त्रोक्त प्रधान अन्तर्यामी नहीं है, द्रष्ट त्वादिधमे 
कदाच प्रधानका कभी नहीं हो सकता, जो अमना होक्ररभी मनन कर्ता है 
अदृष्ट होकरभी द्रष्टा है, अविज्ञात होकरभी विज्ञाता है, अश्रुत होकरभी श्रोता 
है, जिनको छोड़कर मनन कर्त्ता, द्रष्टा, विज्ञाता व श्रोता नहीं है, वह ही 
अन्तर्यामी आत्मा है । 
जिन चिदात्मा परमात्मा से विश्व में चेतना आती है, विश्व जिनको 
प्रकाश कर नहीं सकता, परमात्मा स्वत ही चिद्रुप है, बिश्व निद्रित होनेपर 
जो जाग्रत रहता है, अर्थात्‌ साक्षीरूपमें विराजित हैं, अहो आश्चर्ये की वात 
है कि-जनगशा उनको नहीं जानते, किन्तु आप उन सवको जानते हैं। 
अच्छा ! यदि आप सर्वत्र अवस्थित हैं, तव आप चक्षुयों के द्वारा क्यों 
नहीं दृष्ट होते हैं, इसलिए कहते हैं जन, अथवा चक्षु जिनको देखकर भी देख 
नहीं सकते, क्यों कि आप चक्षु आदिका अविषय है, प्रमाता को प्रमाण अपना 
विषय नहीं कर सकते, श्रुतिभी कहती है, “चक्षुषस्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्र- 
मित्यादि” । विषय नाश होने से ज्ञान का नाश होता यह नियम यहाँपर लागू 


३२ ' श्रीमद्भागवतभाष्योपेतस्‌ पा०२ 


ॐ शारीरश्चोभयेऽपि हि भेदेनेनसधीयते ॥१।२।२०॥ 
तमीहमानं निरहं कृतं बुधं निराशिषं पुर्णमनन्यचोदितघ्‌ । 
नृन्‌ शिक्षयन्तं निजवत्मं संस्थितं प्रभुं प्रप्ेडखिल धर्भभावनस््‌ ॥ 

७।१।१६ 

क अहश्यत्वादिगुणको धर्मोक्ते: ।१।२।२१ 

यस्मिक्ञिदं यतश्चेदं धेनेदं य इदं स्वयस्‌ 

योऽस्मात्‌ परस्माच्च परस्तं प्रपद्चे स्वयम्भूवय्‌ ॥८।३।३॥ 

तस्मे नभः परेशाय अह्मणेऽनम्तशक्त थे 

अरूपायोरुरूपाय नम आश्चर्यर्यकर्मणे ॥।८।३३४॥ 

नम आत्मप्रदीपाय साक्षिणे परमात्मने । 

नमो गिरां विदूराय सनसश्चेतसामपि ॥८।३।१०॥ 


= 


नहीं हो सकता, वयों कि आपका ज्ञान स्वत:सिद्ध हैं, जैसे प्रकाइय नाश होने 
परभी सूर्यका प्रकाशका नाश नहीं होता है,आप समस्त भूतों के निलय हैं अर्थात्‌ 
अन्तर्यामी हैं, तथापि उन सुपर्ण,-शोभन पतन असङ्ग का भजन करो। 

यद्यपि योगी पुरुषको अन्तर्यामी कहा जाता हे, तो भी-असम्भव हे, 
कारण व माध्यन्दिन श्रुतिमें जीव व अन्तर्यामी को पृथक्‌ पृथक निर्देश किया 
गया है, वह भेद नियम्य तथा नियन्ता रूपसे ही है, अत: श्रीहरिही परमात्मा हैं 

लीकानुग्रह के लिए जो विशव सृष्ट्यादि करता है, एवं वेदोक्त धर्मको 
भी पालन करता है, उनकी शरण ग्रहण करता हँ 

- आप निजवत्मं-नरावतार के अनुरूप मार्ग में सम्यक्‌ रूपसे अवस्थित 

» और कर्माचरण भी करते हैं, किन्तु आप जीवसे विलक्षण भी हैं,निरहदू ,त 
निराशिष, अनन्य चोदित हैं, बुध होनेके कारण आप अहङ्कार शुन्य हैं, पूर्ण 
होनेके कारण निराशिष भी हैं, प्रभु होनेसे अनन्य नियुक्तत्व भी हें । तथापि 
आप कर्माचरण करते हैं, क्यो कि अपने आचरण के द्वारा मनुष्यको शिक्षा 
देते के लिए। क्यों कि आप अंखिल धर्मों के प्रवत्तेन कर्ता हैं । 

पराविद्यासे अक्षय पुरुष विज्ञात होते हैं, आप इन्द्रियों का अगोचर हैं, 
नेत्र कर्णादि विहीन प्रभु, दुर्वोध्य, करचरणादि रहित, जांतिवर्जित वर्णहीन, 
सदैकरस, भुतयोनि व अविनश्वर हैं । 

आप दुतिशील, पुरुषाकार, अज, अमना, शूत्तिसंयोगर्वाजत, प्राणहीन, 
शुभ्र, एवं जीव व प्रकृति से अतीत हैं, श्रुति इस प्रकार कहती हैं। यहाँपर 
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# विशेषण भेद व्यपदेशाच्च नेतरौ १।२।२२ 
सोऽहं विश्वसृजं विश्वमविश्वं विश्ववेदसम्‌ । 
विश्वात्मानमजे ब्रह्म प्रणतोऽस्मि परं पदम्‌ ॥८।३।२६॥ 
योग रन्धित कर्माणो हृदि योग विभाविते । 

योगिणो यं प्रपशधन्ति योगेशं तं नतोऽस्भ्यहस्‌ । ८।३।२७॥ 

% रूपोपन्यासाच्च १।२।२३ 

यस्यावयचसंस्थानेः कल्पितो लोकविस्तरः । 


प्रतिपाद्य विषय प्रकृति, पुरुष, अथवा परमात्मा है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में 
कहते हैं, अहश्यत्वादि धर्म परमात्मा को छोड़कर अन्यत्र असम्भव है, सुतरां 
परमात्मा ही पराविद्या का विषय है । 

परमात्मा का परमैश्वर्यं वर्णन करते हैँ । जिन अधिष्ठान में, जिस 
अपादान से, जिस कर्त्ता से, जो स्वयं ही यह विश्वरूप होता है, कार्य और 
कारण से भी भाप अतीत हैं, तथा आप स्वत:सिद्ध भी हैं, आपकी शरण ग्रहण 
करता हूँ । 

विश्व हेतु और स्वतःसिद्धत्व कहा गया है, अव विश्व प्रकाशकत्व व 
स्वप्रकाशत्व का भौ वर्णन करते हैं । 

उन परेश, ब्रह्मा, अनन्तशक्ति, अरूप, उरुरूप, आश्चर्ये कर्मरत श्रीहरि 
को प्रणाम करता हूँ । आत्म प्रदीप, प्रकाशान्तर का अविषय, साक्षी, प्रकाशक, 
मन, और वाणी का अगोचर जीव नियन्ता को प्रणाम करता हुँ । 

पूर्व कथित श्रुत्युक्त वाक्यद्वयका वाच्य प्रकृति व पुरुष नहीं हो सकता, 
क्यों कि सर्वज्ञादि विशेषण एवं दिव्यादि पुरुष का भेद को भी कहा गया है, 
सुतरां उभय वाक्य ही सर्व कारण स्वरूप श्रीपुरुषोत्तम का वोधक है । 

विश्वश्षष्टा, विश्वस्वरूप, तथा विश्व व्यतिरिक्त, विश्व-वेदधन उप- 
करण जिनका उनको तथा विश्वात्मा अज ब्रह्म को प्रणाम करता हुँ । 

योग के विना वह तत्त्व दुज्ञ है, भगवद्‌ धर्मरूप योग से कर्म दग्ध 
होनेपर योगी के हृदयमें जो विभावित होता हैं, उन योगेश को मैं प्रणाम 
करतां हूँ । 

श्रुतिमें भूतयोति पुरुप का जो रूप वर्णित है वह रूप प्रकृति पुरुषका 
नहीं है, वह रूप परमात्माका ही है । जिन पुरुष के अवयव संस्थान के द्वारा 
समस्त लोक.विन्यस्त हैं, वह रूप श्रीहरि का हो है, और निरतिशय विशुद्ध 
'सत्त्व से ही यह रूप प्रकाशित है । 


३४ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतम्‌ पा०२ 


तद्व भगवतो रूपं विशुद्धं सत्वमृज्जितस्‌ ॥१।३।३॥ 
पशन्त्यदो रूपमदभूचक्षुषा सहसूपादोरुधृजाननाद्भुतम्‌ । 
सहस्‌ सुद्ध श्रवणाक्षिनासिकं सहसूमोल्यम्बरकुण्डलोल्लसत्‌ ॥१।३।४ 
% प्रकरणाच्च १।२।२४ 
विद्याविद्ये मम तनु बिद्धय्‌ द्भवशरीरिणाम्‌ । 
मोक्ष बन्ध करी आद्ये भायया मे विनिमिते ॥११।११।३॥ 
» वेश्वानरसाधारणशब्दविशेषात ॥१।२।२५॥ 


बेशवानरं ग्राति बिहायसागतः सुषुम्णया ब्रह्मपथेत रोचिषा २।२।२४ 

यह रूप को यौगिंगण अनल्प ज्ञानात्मक चक्षु से देखते हैं, वह रूप 
अपरिमेय पादादि युक्त अति अद्‌भुत है, सहख्रभूद्ध, सहखमोलि, सहस्र अम्बर 
कुण्डल प्रभृतियों से सुशोभित हैं । 

स्मृतिभी यह प्रकरण की विष्णुपरक व्याख्या करती है, विष्णु पुराण में 
उक्त है, विद्या दो प्रकार की है, परा और अपरा; ऋग्वेदादिमय पराविद्या 
से अक्षर ब्रह्म की प्राप्ति होती है, जो अव्यक्त, अजर, अचिन्त्य, भज, अव्यय, 
अनिह्‌ दय, अरूप, पाणिमादमे रहित, विभु, सवंगत, नित्य, भूतयोनि, कारण 
रहित है, और जो अपने से इतर में व्यापक इतर कर्त्त क अव्याम्य है, वह 
ब्रह्म ही मोक्ष प्रार्थी जीवका ध्येयरूप परम धाम है श्रृतिवाक्य में कहें हुए 
वह्‌ सूक्ष्म ब्रह्म ही विष्णुका परम पद है, वह अक्षर पुरुष ही भगवानु शब्द 
वाच्य है, यह ही परमात्माका स्वरूप हैं । भगवत शब्द उस आदि अक्षरपुरुष 
का वाचक है। इस तत्त्व अवगत होने से जीव को पुरुषार्थ लाभ होता है, इस 
से भिन्न त्रयीमय है । 

है उद्धव ! विद्या ओर अविद्या मेरी शक्ति है, विद्या से शरीरी जीव 
मुक्ति प्राप्त करते हैं, और अविद्या से संसार को प्राप्त करते हैं । 

उपनिषद्‌ में उक्त है, वेश्वानर को ध्यान करो, क्यों कि वैश्वानर ही 
ब्रह्म है, यहाँपर जिज्ञासा यह है क्रि--वैश्वानर शब्द से उदराग्नि, देवतारिनि, 
भूताग्नि, अथवा विष्णुका वोध होता है ? इसके उत्तरमें कथित है--साधारण 
वेश्‍वानर शब्द सै उक्त चतुश्य का ही वोध होता है, किन्तु यहाँपर उक्तरून 
अर्थ नहीं है, विष्णु साधारणतः चु--मुर्धादि शब्दसे भी कथित होनेके कारण, 
उक्त वेश्वानर शब्द विष्णुका हो बोधक है. इम प्रकार आत्मशब्द ब्रह्माशब्द के 
द्वारा भी श्रीविष्णु का ही वोध होता है, वेश्वानर शब्द यौगिक अर्थे विष्णु 
का वोधक है, फल वर्णन भे कहा गया है-अग्नि में जैसे तूलखण्ड दग्ध होता 
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भगवान्‌ सर्वभूतेषु लक्षितः स्वात्मना हृरिः । 
हृश्येबुंद्धघादिभिद्रेष्टा लक्षणेरनुमापकेः ॥२।३।३४॥ 
# स्मर्व्यसाणसनुसानं स्यादिति ॥१।२।२६॥ 
एकः पुथङ्‌ नामभिराहुतो मुदा 
गृह्णाति पूर्णः स्वयमाशिषांप्रभुः ।५।१६।२५। 
मधेश्वरेण जीवेन गुणेन गुणिना बिना 
सर्वात्मनापि सर्वेण न भावो विद्यते क्वचित्‌ ॥११।१६।३८॥ 
अ शब्दादिभ्योऽन्तः प्रतिष्ठानाच्चनेति चेन्न, तथाहष्ठय्‌ पदेशा- 
सम्भवात्‌ । पुरुषविधमपि चेनमधीयते ।१।२।२७ 
है, बैसे वैश्वानर उपासक का भी पाप नष्ट होजाता हे.सुतरां वैश्वानर शब्द से 
श्रीविष्णु को ही जानना होगा। 
आकाश मार्मसे, ब्रह्मलोक पथ के हारा जीव प्रथम वेश्वानर--अग्न्या- 
भिमानी देवताको प्राप्त करता है, किस उपायसे वह उक्तगतिको प्राप्त करता 
है? सुषुम्णा नाड़ीसे जो नाड़ी देह के वाहर भी विस्तृत है, उस ज्योतिमंयी 
नाडी के द्वारा वह गन्तव्य स्थलको प्राप्त करता है । 
अनुभूत पदार्थे रति होती है, श्रीभगवान में वैसे प्रीति कसे सम्भव हो ? 
इसके उत्तर में कहते हैं, भगवान्‌ दृष्ट पदार्थ हैं, केसे ? अन्तर्यामी रूपमें आप 
सवेत्र हैं, केसे जाना जाता है? उत्तर में कहते हैं--हृश्य व वुद्धघादियो के 
द्वारा जैसे वस्तु दष्ट होता है, .वेसे परमात्माभी दृष्ट है, उसको दो प्रकार से 
कहते हैँ--जड दृश्य पदार्थों का दर्शन, एवं बुद्धयादिकों का दर्शन स्व प्रकाश 
द्रष्टाके विना सम्भव नहीं है, ऐसे अनुपपत्ति मूलक प्रमाण से स्व प्रकाश 
अन्तर्यामीका वोध होता है, इस प्रकार बुद्धचादि कत्तु प्रयोज्य है, कैसे यह 
सव करण है, करण सव सचेतन कर्ता के अधीन होते हैं, कर्ता स्वतन्त्र हैं, 
इस प्रकार ईश्वरका सर्वोपास्य सिद्ध हुआ है । ह 
श्रीमद्भगवद्गीता विभुतियोगमें श्रीभगवान्‌ ने कहा, में जीवके शरीर 
में वेशवानर रूपमें अवस्थान करता हुँ। धुतरां स्पष्टत ही त्रोध होता है कि 
वैश्वानर शब्द से श्रीहरि को छोड़कर दूसरे का वोध नहीं होता है । 
आप स्वयं समस्त आशिषों से पूर्ण हैं, आप स्वराट, हैं, आप एक हैं, 
किन्तु पृश्वक्‌पृथक्‌ अनेक नममों के द्वारा आपको वुलानेसे आप स्वयं हीं आकर 
समस्त वस्तु ग्रहण करते हैं, और वुलाने वाले को आशिष से पूर्ण कर देते हैं। 
जीव-ईइवर रूप जो द्विविध स्थिति, एवं गुण गुणिरूप, क्षेत्रज्ञ-क्षेत्ररूप 
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अहमात्मान्तरोवाह्योऽनावृतः सवेदेहिनाम्‌ । 
यथा भूतानि भूतेषु वहिरन्तः स्वयं तथा ॥११।१६।३६॥ 
अहं भवान्‌ भवश्चेव त इमे मुनयोऽग्रजाः 
सुरासुरः नरा-नगाः खगा-सूग-सरीसुपा: । 
गन्धर्वाप्सरसो यक्षा रक्षो्ुतगणोरगाः 
पशवः पितरः सिद्धा विद्यध्राश्चरणाद्रसाः ॥ 
अन्ये च विविधा जीवा जलस्थलनभोकसः । 
ग्रहक केतव-स्तारा-स्तड़ितस्तनयित्नबः ॥ 
सर्व पुरुष एवेदं भुतं भव्यं भवञ्च यत्‌ ॥२।६।१३--१६॥ 
ॐ अतएव न देवता भूतञ्च ।१।२।२८। 
स सवंधी वृत््यनुभूत सर्व आत्मा यथा स्वप्न जनेक्षितेकः । 
तं सत्यमानन्दर्निधि भजेत नान्यत्र सज्ज त्‌ यत्र आत्मपातः २१३६ 


जो विभाग है, यह सवही मेरे विना कुछभी नहीं होते । अर्थात्‌ मैं ही सवहुँ । 
वैश्वानर शब्द के द्वारा उदराग्नि का भी वोध होता है, अधुना उक्त 
आशंका निरसन के लिए कहते हैं-यहाँपर वैश्वानर शब्द से अग्निका वोध 
नहीं हो सकता । ऐसा होने से द्युमुर्द्धादि विशेषभी असङ्गत होगा । एवं पुरुष 
के अन्तर अवस्थित होने परभी पुरुष विधत्व असम्भव होगा, एकमात्र श्रीहरि 
को छोड़कर पूर्वोक्त उभय विधता अन्यत्र असम्भव हैं । 
.. मैं आत्मा हुँ, समस्त प्राणियों के अन्तर और बाहर ग्रनावृत होकर हूँ । 
जसे समस्त भूतों में आकाश वाहर व अन्तर रहता हैं, मैं भी वैसे स्वयं सर्वत्र 
रहता हूँ । 

. मैं, आप, भव, सव मुनिगण, सुर, असुर, नर' नग, खग, मृग, सरीसृप, 
गन्धव, सिद्धगण, विद्याधर, चारणगण, विविध जीव, ग्रह तडित्‌ यह जो कुछ 
हुआ है, होगा, होरहा है सवही पुरुष है । 

वश्वानर शंब्दसे भूताग्नि, देवताग्नि का भी वोध नहीं होता है, सम्प्रति 
उसको कहते हैं, पूर्व कथित हेतु निबन्धन वैश्वानर शब्द के द्वारा भूताग्ति- 
देवताग्तिका बोधन ही होगा । किसी मन्त्र मे उक्तरूप अर्थ दृष्ट होने परभी 
वह प्रशंसा सूचक जानना होगा । 
सवकी बुद्धि वृत्ति में उपलब्ध उक्त एक सर्वान्तरात्मा, सत्य. आनन्दनिधि है, 
उनका भजन करना ग्रावश्यक है, अन्यत्र आसक्त होने से संसार अवद्यंभावी है । 
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साक्षादप्यविरोधं जेमिनिः।१।२।२६ 

नाह वेद तस्मिन्नापरं न समं विभो। 

नामरूपगुणे्भाव्यं सदसत्‌ किञ्चिदन्यतः । २५६ 
अभिव्यक्त रित्याश्मरथ्य: ।१।२।३० 

त्वं भक्तियोगपरिभावित हृत्‌सरोजे 

आसूसे थुतेक्षितपथोननुनाथ पु साम्‌ । 

यदू थद्‌ धिया त उरुगायबिभावयन्ति 

तत्तद्ठपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय ॥३।४।११ 
आनुस्सृतेरिति बादरिः ।१।२।३१ 

केचित्स्वदेहान्तह्‌ दयावकाशे प्रादेशमात्र पुरुषं वसन्तं ॥ 

चतुभु जं कञ्जरथाङ्ग शङ्ख गदाधरं धारणयास्मरन्ति ॥२।२।८ 


जैमिनि ने कहा है कि-विइव नेतृत्व निबन्धन, सर्व कारण कारणा स्व- 
रूप विष्णु वोधक वैश्वानर शब्द के समान प्रापणादिगुण योग के कारण अग्नि 
शब्द भी परमात्मा का वाचक है । 

इसलिए मैं इस विश्व में, उत्तम, अधम, सम, मध्यम, समान, इस में 
भौ नाम रूप, गुण, और इससे उपलब्ध पदार्थ, स्थूल सूक्ष्म, आदि कुछ भी 
पदार्थ किसी अन्य कारणों से हुआ है, यह मैं नहीं मानता हैँ । किन्तु मैं यह 
मानता हूँ कि सव आप से ही हुए हैं। 

आश्मरथ्यक्रपि यह मानते हैं कि उपासक की उपासना के अनुसार 
जैसी दुटटि होती है, श्रीविष्णु भी उसी प्रकार अभिव्यक्त होते हैं । 

आप भक्तियोग के द्वारा शोधित हुन्‌ सरोज में अवस्थान करते हैं 
शाञ्ज श्रवणके वाद हीं आपका स्वरूप का निर्णय होताहै, और श्रवण के विना 
भौ आपका भक्त मनसे जो जो स्वरूप ध्यान करता है, आप उस उस स्वरूप 
को प्रकट करते हैं, सज्जन भक्तों को अनुग्रह करने के लिए । 

प्रादेश मात्र हृदयकमल में अवस्थित पुरुष को मन में ध्यान किया 
जाता है, इसलिए परमात्मा को भी प्रादेशमात्र कहा जाता है, वादरि ऋषि 
इस प्रकार वर्णन करते हैं । 

कुछ विरल व्यक्ति गण स्वीय शरीर के मध्य में जो हृदय है, उस अव- 
काश में अवस्थित पुरुष को स्मरण करते हैं । तर्जनी अङ्ग एके मध्य में जो 
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सम्पत्त रिति जेमिनि स्तथाहि दशंयति।१।२।३२ 
नातः परं परम यद्‌ भवतः स्वरूप 
मानन्द मात्र मविकल्प सविद्धवर्च्यः 
पश्यामि विश्वसृजमेकमविश्वमात्सन्‌ 
भ्तेब्द्रियात्मकमदस्त उपाश्रितोऽस्मि ।३।४।३ 

आमनन्ति चेनमस्मिन्‌।१।२।३३ 
आत्मेशवरोऽतक्यं सहस्रशक्तिः 
त्वं त्वामहं ब्रह्म परं पुमांसं 

प्रत्यक्‌ स्रोतस्यात्मति संबिभाव्यस्‌ । 

स्व तेजसा ध्वस्त गुण प्रवाहं 
बन्दे विष्णु कपिलं वेद गर्भस्‌ ।३।३३।८ 


Pe 


अवकाशहै, उसको प्रादेश कहा जाता, प्रादेश मात्र परिमित हुदयमें परमात्मा 
अवस्थित है, चतुभु ज पद्म चक्रयुक्त भी आप हैं । 

जेमिनि ऋषि कहते हैं-- विभु परमात्मा का प्रादेश मात्रत्व, उनकी 
अचिन्त्यशक्ति के प्रभाव से जानना होगा, वह शक्ति औपाधिक नहीं हैं । परम्‌ 
आत्मा विभु होने पर भी परिच्छिन्न आदि विरुद्ध धर्मका समावेश उन में है । 
सच्चिदानन्द विग्रह एकमात्र श्रीगोविन्द का है। श्रुति बारंबार कहती है, उस 
में सवधर्मं, ज्ञानत्व होनेपर भी मूत्त॑त्व, एकत्व होने परभी बहुत्व है । 

हे परम ! आप अनावृत प्रकाश हैं, अतः अविकल्प निर्भेद, आनन्दमात्र 
ही आपका स्वरूप है, आप रूप से सिन्न नहीं हैं, नित्य स्वरूप हैं, अतएव में 
इस रूप की उपासना करता हूँ । यह समस्त उपास्य में मुख्य है, क्योंकि श्राप 
विश्वस्रष्टा हँ, अतएव विश्व से आप भिन्नहैं, और भी आप भुत-तथा इन्द्रियों 
का कारण हैं । स्का 

आथवेणिक श्रुतिगण भी परसात्मा का इस प्रकार अचिन्त्य शर्तियोग 
का वर्णन करते हैं, “मेरी अचिन्त्य शक्तिहै, स्मृतिमें भी उक्त है-परमात्मा तक 
बुद्धि से रहित अचिन्त्य शक्ति विशिष्ट हैं। यहाँ मतों का परस्पर विरोध 
नहीं है, । स्कन्द पुराण में उक्त है । जो, जो, जो कुछ भी व्यवहार करता हैं 
वह सव साक्षात्‌ नारायण श्रीव्यास देवजी के चित्त रूप आकाश भाण्डार 
संगृहीत करके ही करता है, ऐसा जानना होगा । 

आप समस्त जीवों का ईश्वर हैं, आप में सहस्र अपरिमित शक्ति हैं। 
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य॒ भ्वाद्यायतवं स्व शब्दात्‌ ।१।३।१ 
तब विभव खलु भगवन्‌ 
जगडुदयस्थितिलथादीनि । 
विश्वमुज स्तेऽ शांशा 
स्तत्न मृषास्परद्वन्ति पृथगभिमत्या ॥६।१६।३४ 
परस्षाणु-परम महतो 
स्ल्वभ्नाद्यन्तान्तरवत्तो त्रयविधुरः । 
आदावन्ते सत्त्वानां 
यद्‌ भ्रू वं तदेवान्तरालेऽपि ॥६।१६।३६ 


ब्रह्म, पर पुरुष, प्रत्याहृत मनसे चिन्तनीय, अपनी शक्ति से गुण प्रवाह 
का विनाश कारी, वेदगभं श्रीविष्णु की मैं प्रणाम करता हूँ । 

इति श्रीकृष्ण द्वैपायन वेदव्यासकृते श्रीमद्‌भागवतभाष्ये ब्रह्मसूत्रेप्रथमा 
ध्यायस्य द्वितीय: पादः । 

ब्रह्मी स्वर्गादिकका आयतन खूपहैँ, कारणवह्‌ नदी पार के हेतुस्वरूप 
सेतु के समान संसार पार रूप मुक्ति का कारण है, इस प्रकार वचन ब्रह्म में 
ही सम्भव है, श्रुति कहती है-“ उस को ही जानकर संसार बन्धन से मुक्त 
होता है । शि 
जगम्‌ के उदय-लय स्थिति आदि आप की विभव-विभवन, महिमा, 
लीलाहै, आदि शब्द से प्रवेश एवं नियमन को भी ग्रहण करना होगा, विश्व 
स्रष्टा ब्रह्मादि--ईःवर नहीं हैं किन्तु वै सव आपका अंश, जो पुरुष है, उसका 
अंश है, ऐसी स्थिति होनेपर भी वे परस्पर ईश्वर अभिमान से स्पर्द्धाकरतेहैं । 

आपही एकमात्र सृष्ट यादि कर्ताहैं। परमाणु-सूक्ष्म मूल कारण, परम 
महत्‌--अन्तिम कार्य-दोंनो के हीं आप आदि अन्त मध्य मे विराजित हैं, ऐसा 
आप का स्वभाव ही है । अतएव आप आदि अन्त मध्य शून्य ध्रुव पदार्थ हे । 
वे सव आप से सृष्ट है। अतएव अनित्य है । कारण जो पदार्थ आदि, अन्त 
मध्य में विराजित है, वह नित्य है, जैसे सुवर्ण वटक कुण्डल क प्रति उकरूप 
है, वैसे ब्रह्म भो एकमात्र हैं । 
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मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्‌ ।१।३।२ 
निष्किञ्चना ये सुनय 
आत्मारामा यमुपासतेऽअपवर्गाय ।६।१६।४० 
नानुमानमतच्छन्दात्‌ ।१।३।३ 
अहं वे सर्वभूतानि भूतात्मा भूतभावनः ६।१६।४१ 
आए मुच ।१।३।४ 
लोके वितत मात्मानं लोकश्चात्मनि सन्ततभ्‌। 
उभयश्च मया'व्याप्त मथि चेवोभयं कृतः ॥६।१६।४२ 
मेद ब्यपदेशा ।१।२।१ 
यदेतद्‌ विस्मृतं पुंसोमद्‌भावं भिन्न मात्मनः 
ततः संसार एतस्य देहाद्‌ देहोमृतेमृं तिः ।६।१६।५७ 
लब्धेह्‌ मानुषं योनि ज्ञान विज्ञान सम्भवाम्‌ 
आत्मानं यो न बुध्येत न क्वचित क्षेममाप्नुयात्‌ ।१।१५८ 


ब्रह्मी मुक्त व्यक्तिका प्राप्य है, श्रुति वाक्यके अनुसार समझना होगा । 
आत्माराम निष्किश्चन मुनिगण अपवर्ग के लिए आप की उपासना 
करते हैं । 
स्मृति शाञ्जोक्त प्रधान यहाँ ग्रहणीय नहीं है । क्यों कि अचेतन प्रधान 
वाचक शब्द का ब्रह्म में अभाव है, किन्तु प्रधान में बह सव उपस्थित है , 
श्रीभगवान्‌ कहते हैँ-समस्त पदार्थ मैं ही हूँ। भोक्ता भी मैं ही हूँ। 
भोक्त,--भोग्यात्मक विश्व, मुझको छोड़कर स्वतन्त्र नहीं है। कारण मैं ही 
भूतों का कारण, तथा प्रकाशक हूँ । 
यहाँपर 'न' कार का अनुवत्तेन हुआहै, और इसका हेतु अर्थ भी व्यक्त | 
होता है । आत्म शब्द से प्राणधारी जीव का वोध नहीं होता हैं, अतति' इस | 
व्युत्पत्ति बल से सवंव्यापक ब्रह्म में ही उस की मुख्य वृत्ति है, जैसा कि सवै | 
विद्‌ इत्यादि आगे भी कहते हैं, अत: जीव वाचक शब्द के अभाव का कारण 
जीव की योग्यता नहीं है । 
यह भोग्य प्रपञ्च लोक में भोक्ता रूप में वितत अनुगूत आत्माको, और 
लोक को आत्मा में योग्य रूप से सन्ततजीव्याप्त है, इन दोनों मैं कारण रूप 
में व्याप्त हूँ, अथांग मैं ही आत्म शब्द से कथित हुँ । 
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प्रकरणात्‌ ।१।३।६ 
यस्मिन्निदं यतश्चेदं तिष्ठत्यप्येति जायते 
सुन्सयेष्वेव मुज्जाति स्तस्म ते ब्रह्मणेनमः ६।१६।२२ 


स्थित्यदनाभ्यां च ।१।३।७। 
सुपणे वेतौ सट्टशौ सखायौ 
यहच्छयेतो कृतनीडौ च वृक्षे 

एकस्तयोः खादति पिप्पलान्न 
सन्धो निरन्नोऽपि बलेन यान्‌ ॥११।११।६ 


NR HH = 
“एकमात्र उन्ही को ही जानना”? इत्यादि वाक्य के द्वारा ब्रह्म से जीव 
का भेद कहा गया है । 
यदि यह मदु भाव, मेरा स्वरूप ब्रह्माको विस्मृत होकर,यह जीवआत्मा 
से अपने को भिन्न मानता है, इस समय से ही यह पुरुष संसार दशा को प्राप्त 
करता है, वह संसार देह से देहान्तर, जन्मसे जन्मान्तर, एवं मुत्यु के वाद पुन 
वार मृत्युखूप है । 
ज्ञान विज्ञान सम्भव मनुष्य जन्म को प्राप्त होकर यदि आत्मा को नहीं 
जानता है, तव वह कभी भी मङ्गल को प्राप्त नहीं करेगा ॥ 
किसको जानने से समस्त जाना जाता है ? यहाँपर प्रकरण बल से 
ब्रह्म ज्ञान को ही जानना होगा । 
जिस में यह सव कार्य कारण रहते हैं, विलीन भी होते हैं, और उस से उत्पन्न 
भी होते हैं, मृन्मय घटादि में मृज्जाति मात्र के समान सर्वानुस्थूत जो वस्तुहै, 
वह ब्रह्म है, उन को जानने से समस्त वस्तुका ज्ञान होता है, 
स्थिति और फलभोग से ब्रह्म का ही वोध होता है, ढा सुपर्णा इत्यादि 
श्रति में स्वगादिको आश्रय रूप में पाठ किया गया है। यहाँ एक पक्षी की 
कर्मफल लोभिता, और दुसरेकी कर्मफ को भोग न कुरके ही शरीरके मध्य 
में देदीप्यमान रूप से अवस्थिति का प्रतिपादन किया गया हैं, पहले यदि 
` स्वर्गादिकं वस्तु का आश्रय रूप में प्रतिपादित नहीं होता, तव उन दोनों में 
से देदीप्यमान का अब्रह्मत्व रूप से प्रतिपादन होता । नहीं तो सहसा ब्रह्मत्व 
प्रति पादक वचन असंगत हो जायेया। जीवत्व परक वचन असंगत नहीं होता 
है । कारणलोक प्रसिद्धकाही अनुवादहै । अतएव उससे ब्रह्मका ही वोधहोताहै । 
 सुपणौ, वृक्ष से पक्षी जैसे भिन्न है, बैसे दोनों देह से भिन्न है, दोनों 
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भूमा संप्रसादादडुपदेशात्‌।१।१।८ 

बृहदुपलब्धमेतदवयन्त्यवशेषतथा 

यत उदयास्तमयौ विकृते भृँ दि बाविक्कतात्‌ । 

अत ऋषयो दधुस्त्वयि मनोवचनचरितं 
कथमयथा भवन्ति भुवि दत्तपदानिनृणास्‌ १०।८७।११ 


सहश है, चिद्रुप हैं। वियोग हीन होमे के कारण तथा एक मत से चलने के 
कारणा दोनों में सख्य है। यहच्छा से अर्थान्‌ अनिरुक्त माया से ही वासस्थान 
मिला है । वृद्च्यते अर्थ में वृक्ष-देह है, जो छेदन के योग्यहै । उस बृक्षके हृदय 


रूप स्थल में दोनों ने निकेतन बनाया हैं, उन दोनों के मध्य में एकजीव कर्म 
फल को भोग करता है, अन्य ईश्वर अभोक्ता होकर भी निजानन्द तृप्त बल से 
ज्ञानादि शक्ति के द्वारा अधिक शोभित होता है । 

नारद के समीप में सनत्‌ कुमार गण कहे थे! कि भूमा पुरुष 
विजिज्ञासितव्य है, भूमा पुरुषको जानने से अपर वस्तु को स्फूत्ति नहीं होती है, 
केवल ब्रह्म ही सर्वत्र स्फूत्ति प्राप्त होते हैं । शुमा पुरुष को छोड़कर अपर वस्तु 
ज्ञात होने से अपर विषय की स्फूति होती है । यहाँपर सन्देह यह है कि, प्राण 
किम्वा जीव है ? उत्तर में कहा जाताहै कि श्रीविष्णु ही भूमा पुरुष हैँ । प्राण 
सचिव जीव को भुभा कहा नहीं जाता, क्यों कि भूमा पुरुष की अशेष सुख- 
पता एवं सर्वोपरिविराजमानता उपदिष्ट हैं । श्रीभगवान्‌ के अनुग्रह से जो 
व्यक्ति मुक्त हुआ है, उस को संप्रसाद कहा जाता है । मम्प्रसाद प्राण सचिव 
जीव से समधिक गुण युक्त रूप में उपदिष्ट है, भूमा प्राण से भिन्न है । घ्राण 
भूमा होने पर, तदूद्धरूप में सुमा का उपदेश असम्भव होता, श्रीविष्णु प्राण 
से भी उत्कृष्ट हैं, उपक्रमादि से प्राण सचिव जीव उपदिष्ट है, ऐसा भी नहींकहा 
जा सकता, क्‍यों कि परमात्मामें ही आत्म शब्द को व्युत्पत्ति हे । भूमा पुरुष 


एकान्त अनुचित हे, सुतरां स्पष्टत ही स्थिर हुआ कि विष्णु ही भूमा पुरुषहै । 

उपलब्ध समस्त कारणों का कारण आप ही है, आप बृहद्‌ ब्रह्म हैं, 
शह ही अवशेष में रहते हैं, बृहद से समस्त पदार्थों की उत्पत्ति, लथ, आदि 
होते हैं । आप ही सर्वोपादान है, आप विकार रहित भी हैं, घट आदिके लिए 
मृत्तिका के समान आप ही मूलाधार हैं। इसलिए मन्त्र द्रष्टा ऋषिगण मन 
एक वाणी को ब्रह्म के लिए ही नियुक्त करते हैं । जैसें मनुष्य जहाँ भी पैर 
स्ता है, वह पृथिवी ही है वैसे वेदगंण सर्व कारण रूप में आप की ही प्रति 
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धृ a प Ee | 9 & 
धर्मोपपत्त श्च ।१।३।& 
तच्छुद्ध बिमल॑ विशोकमम्ृतं 
सत्य परं धीमहि १२११३१४ 
जा श्र £ बरार धतेः ३ 
अक्षर मम्बरान्त धृतेः ।१।३।१० 
तभक्षरं ब्रह्म परं परेश 
अव्यक्त शाध्यात्सिक योगगस्यम्‌ । 
अतीन्द्रिय सक्ष्मसिवाति दुर 
मनन्तमाद्य परिपूर्णसीड़े ॥८।३।२१ 
अप्सु क्षितिसपो ज्योतिष्यदो वायौ नभस्यमूस्‌ । 
कूटस्थे तञ्चसहति तदव्यक्तेऽक्षरे च तत्‌ ॥७।१२।३० 
इत्यक्षरतयात्मानं चिन्मात्रसवशेषितम्‌ 
ज्ञात्याहृयोऽथ विर्मेद्‌ दग्धयोनिरिवानलः \७।१२।३१ 
पाइन करते हैं। _ टर हे 
विशेषत जो धर्मे हे वह भूमा पुरुष के लिए कथित हआ है, वह परब्रह्म 
श्रीहरि में ही उपपन्न है, अन्यत्र सम्भव नहीं हे । भुमा का अमृतत्व, अनन्या 
धारत्व, सर्वाश्रयत्व एवं सरवे कारणत्व आदि घर्म श्रुति में सुस्पष्ट रूप स उक्त 
है । उक्त शुद्ध विमल, विशोक, अमूत रूप परम सत्य ब्रह्म को हम सव ध्यान 
करते हैं । यु { 
बृहदारण्यक में लिखित है--आकाश जिस में ओतप्रोति हे, वह अक्षर 
ब्रह्म है, वह अस्थूल, अनणु, अहृस्व,अदी्घ, अलोहित, अस्नेह,अच्छाय इत्या दि 
रूप है, यहाँपर जिज्ञास्य यह हे कि-अक्षर शब्द से जीव, प्रधान, अथका ब्रह्म 
का वोध होता है इस के उत्तर में कहते हैं- अम्बर पय्यन्त समस्त भूतों का 
आश्रय रूप में अक्षर को जव निर्देश किया गया हे, तव उस शब्द से ब्रह्म को 
छोड़कर किसी की भी वोध नहीं होता हैं । 
उन अक्षर, समस्त कारणों का कारण, अव्यक्त आध्यात्मिक योग से 
उपलब्ध अती र्द्रिय, सूक्ष्म वस्तु के समान अति दूर में अवस्थित, अनन्त, आय 
परि पर्ण ब्रह्म का स्तव करता हुँ । है न 
§ जलमें क्षिति की अप को ज्योति में वायुको आकाश म आकाश को 
कूटस्थ में कुटस्थ को मह्‌ में महत्‌ को अव्यक्तमें अव्यक्त को अक्षर में विलीन 
करके मुक्ति के लिए चिन्मात्र अवशेष आत्मा को अक्षर ब्रह्म के साथ अभिन्न 
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साच प्रशासनात्‌ ।१।३।११ 


त्वम करण स्वराइखिल 


कारकशक्ति घर-- 


स्तव बलिमुद्वहन्ति समदन्त्यजया निमिषाः । 
वर्षभुजो क्षितिपतेरिव विश्वसृजो 
विदधति यत्र ये त्वधिकृता भवतश्चकिता: १०।८७।२६ 
जे ho 55 
अन्यभाव व्यावृत्त श्च ।१।३।१२ 


त्वमकरणः स्वराडखिलकारकशाक्तिधरः ॥१०।८७। २६ 


स्पर्मेनिततकरे 7 
यदि कहो, उक्त अक्षर श 


बद से सर्वविकार भूत प्रकृति तथा भोग्यभूत 


अचेतन पदार्थो के आश्रयभुत जीव गृहीत होने से दोष क्याहै ? उत्तर मेंकहते 
हैं-अम्बर्‌ पर्य्यन्त यावतीय पदार्थ का आश्रय ब्रह्म को छोड़कर अपर पदार्थ 


में सम्भव नहीं है । प्रधान व जीव 
यदि अखिल सत्त्व निके 


में संकल्प से जगत धारण असम्भव है। 
त होने के कारण श्रीभगवान्‌ सेव्य है, तव 


करण सम्वन्ध होनेसे उन में कत्त,त्व भोक्त,त्व की भी प्राप्ति होगी, ऐसा होने 
पर जीव के साथ उनकी समानता अनिवार्य होगी, इस संशय अपनोदन के 
लिए कहते हैं-अपाणिपाद होकर भी गतिशील ब ग्रहीता आप हैं, अचक्षु 


होकर भी देखते हैं, अकर्ण होकर 
उनको कोई नहीं जानता, वह पुर 


भी सुनतेहैं, वह समस्त वस्तु को जानते हैं, 
ण पुरुष सव के आदि हैं, । 


केरण सम्वन्ध रहित होकर भी अखिल जीवों की इन्द्रियो को परि-- 


चालन आप करते हैं। क्योकि आ 
पूजते हैं, 


प स्वराट्हे, अतएव अधिकारीवर्ग आप को 


जेसे सञ्जीक किकर गण स्वामी की सेवा करते हैं, वसे ब्रह्मादि देवगण 
आपकी सेवा करते हैं, यहापर दृष्टान्त इस प्रकार है, जेसे खराडमण्डल पति 


करते हैं, वेसे समस्त देवगण मनुष्य से पूजा ग्रहण करते हैं, और आपकी पूजा 
भी करते हे, क्यों कि वे सत्र आपके प्रदत्त अधिकार से अधिकारी हैं । आप 


इहदारण्यक में लिखित है 


कि-- यह अक्षर अदृष्ट होकर भी द्रष्टा है, 
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ईक्षति कर्मव्यपदेशात्‌ सः।१।२।१३ 

त्वंहि ब्रह्म परं ज्योति गूढ ब्रह्मणि वाङ्मये । 

यं पश्यन्व्यमलात्मान आकाशमिव केवलम्‌ ॥१०।६३।३४ 
दहर उत्तरेभ्यः ।१।३।१४ 

उदर युपासते ये ऋषि वत्मंसु कूर्पहशः 

परिसर पद्धति हृदयमारुणयो दहरम्‌ ! 

तत उदगादनन्त तव धाम शिरः परमं 

पुनरिह यत्‌ समेत्य न पतन्ति कृतान्तमुखे ॥१०।८७।१४ 


___»2 2 य 
एवं अश्रूत होकर भी श्रोता हैं, यहाँपर वाक्य शेष के द्वारा अक्षर पुरुषत्व ब्रह्म 
भिन्न अपर में निरस्त हआ है । सुतरां अक्षर शब्द ब्रह्म का ही वोधक है । 

आप स्वराट्‌ हैं, स्वतः सिद्ध ज्ञान शक्ति सम्पन्न हैं, अत: आप की 
इन्द्रियों की अपेक्षा नहीं हे और आप अखिल प्राणियों की जितनी भी इन्द्रिय 
हैं, उन सो को शक्ति प्रदान करते हैं। 

उपनिषद्‌ में उक्त है कि--'जो प्रणवाक्षर स्वरूपा परम पुरुषको ध्यान 
करता है, वह स्थूल सूक्ष्म शरीर से वित्तमु क्त होता है। ब्रह्मलोक लाभ 
करता है, एवं वह परम पुरुष को दर्शन करने में समर्थ होता है, यहाँपर 
जिज्ञास्य यह है कि--ध्यान तेथा दर्शन का विषय ब्रह्मा अथवा पुरुषोत्तम 
नारायणहै ? उत्तर यहहे कि-पुरुषोत्तम नारायणही दर्शन का विषय है, यहाँ 
पर ब्रह्म लोक शब्द से विष्णु लोक को जानना होगा, क्योंकि ब्रह्मस्व श्रीविष्णु 
को छोड़कर अंपर में सम्भव नहीं है । 

आप निखिल वाङमय में अत्यन्त गूढ हैं, कारण आप निखिल ज्योति 
पदार्थों का प्रकाशक हैं, एवं उस से प्रकाशित नहीं होते हैं । यह सम्भव ठ 
इस लिए कहते हैं । अमलात्मा' व्यक्तिगण आप का दर्शन करते है । आप स्वतः 
प्रकाश होने के.कारण उन अमलात्मा समीप में स्वतः प्रकाशित होते हैं । 

इस ब्रह्म पूर ह श्य पत्र में जो दहर आकाश है, वह ही ब्रह्मका आवास 
स्थल है। ब्रह्म ही, अन्वेष्टव्य है, इस उपनिषद्‌ की उक्ति में सन्देह यह है कि 
दहरा काश शब्द से भूताकाश, जीव अथवा श्रीविष्णु का वोध होगा ? उत्तर 
में दहराकाश शब्द से श्रीविष्णु की प्रतीति होती है, क्यों कि सर्वाधा रत्व, 

ताकाश अथवा जीव में सम्भव नहीं है। 


पाप हारित्व आदि गुण भु 
अनवगाह्य महिमा सम्प ब्रह्म की उपासना प्रथम उपाधि के अव 


लम्बन से होती है, उदर ही ब्रह्मा ही ऐसे शाकंराक्षा उपासना करतेहैँ । हृदयं 
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गतिशब्दाभ्यां तथा द. लिङ गजब ।१।३।१ 

स्वकृत पुरेष्दमीष्ववहिरन्तर संवरणं 

तव पुरुषं वदन्त्यखिलशक्तिधृतोड शकुतम्‌ ॥ 

इति नृगति विविच्य निगसावपतं 

भवत उपासतेऽड्ध्रिमभवं भुविविश्‍वसिता ॥६०॥८७॥२० 
धृतेश्च महिम्नो5स्यास्मिन्नुपलब्धे: ।१।३।१६ 

ब्रह्म च ब्राह्मणांश्चेव यड्‌ युयं परिनिन्दथ 

सेतु विधरणं पुसामतः पाषण्डमाश्चिताः । 

एष एव हि लोकानां शिवः पन्थाः सनातनः 

यं पर्वे चानुसन्तस्थुगेत्‌ प्रमाणं जनार्दनस्‌ ॥ 

तद्‌ ब्रह्म परमं शुद्धं सतां वत्मं सनातनस्‌ ॥४।३-३०-३१-३२ 


ब्रह्म, आरुणय उपासना करते हैं । 
ऋषि मागे में जो जन कुपंदूश हैं वे उदरालम्वन, मणिपूरस्थ ब्रह्म 
को ध्यान करते हैं, कु्पदश स्थूल दृष्टि सम्पन्न, शार्क राक्ष--रजः पिहित दृष्टि 
सम्पन्न व्यक्तिगण हृदय ब्रह्म को ध्यान करते हैं। आरुणि गण साक्षात्‌ 
हृदयस्थ दहर,--सूक्ष्म को ध्यान करते हैं, परिसर प्रद्धति हृदयका विशेषण 
है । हे अनन्त ! आप की उपलब्धि का स्थान सुषुम्ना परमस्थान है, अनन्तर 
ब्रह्मरनंध पर्यन्त स्थान का मार्ग हृदय होकर ही है। वह धाम किस प्रकार 
है ? जिस को प्राप्त कहने के पश्चात्‌ मृत्यु मुख संसार में आना नहीं पड़ता हैं 
गति एवं शब्द के द्वारा भी दहर शब्द से श्रीविष्णु की प्रतीति होती 
है । वहपद विष्णु लिङ्गक है, श्रुति प्रमाण से भी दहराकाश शब्द विष्णुपद 
का वोधक है। सत्य लोक का वोधक नहीं है 7 
स्व कर्मोपाजित देह रूप पुर में नर प्रभृति में भोक्तारूप में अवस्थित 
पुरुष को सवे शक्तथाश्रय परिपूणंब्रह्म का ही अंश कहा जाता है, कार्थ-कारण 
आत्मक आवरणरहित आप हें, इस प्रकार जीवों की गति को जान 
कर कविगण काम्य कर्म को त्याग करते हैं, और स्वात्मार्षण के द्वारा आपकी 
उपासना करते हैं, अधित कमं मुक्ति दायकहु, ऐसे विश्वस्त होकर ही कविगण 
आप की उपासना करते हैं, जगत में ऐसी उपासना की ही श्रेष्ठता है । 
इस दहर में विश्व धारण रूप महिमा दृष्ट है, सुतरां विष्णु ही दहर 
शब्द वाच्य है । 
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OO = 
गसिद्धश्च।१।३।१७ 
हरि हि साक्षाद भगवाङ्छरीरिणा 
मात्माशवाशा हिर तोयमीप्सितम्‌ ॥५।१८।१३ 
इतर परात्मश (त्‌ स शात चन्ासम्भवात्‌ ।१।३।१८ 
तद्‌ ब्रह्म परमं सूक्ष्सं चिन्मात्रं सदनन्तकम्‌ 
बिज्ञायात्मतथा धीरः संसारात्‌ परिमुच्चते ॥१०।८८।१० 
भहसि महीयसेऽष्ट गुणितेऽपरिमेयभगः ॥१०।८७।३८॥ 
उत्त बक विर्भा व्र 8. 
तर दाविभ[व स्वरूपस्तु ।२।३।१६ 
निरस्त साम्यातिशयेन राधसा 
स्व धामनि ब्रह्मणि रंस्यते नमः ॥२।४।१४ 
देवा नारारणाङ्कजाः ॥२।५।१५ 
ब्रह्म एवं ब्राह्मण--समस्त वर्णाश्रम धर्माचरण कारि व्यक्तिके लिएसेतु 
मर्यादारूप है। यह पथ मङ्गल मय है, और इसे पहले ऋषियोंने ग्रहण किया 
था, क्योंकि जनार्दन ही इस का मूल है, वह ब्रह्म परमशुद्ध सनातनों का एक 
मात्र अवलम्वनीय है। हा 
को ह्येवान्यात्‌ इत्यादि--श्रुति की उक्ति से भी ब्रह्म में ही आकाशकी 
प्रवृत्ति देखी जाती है । तक अल 
भगवान्‌ श्रीहरि शरीरियो के लिए साक्षात्‌ आत्मा है, जेसे मीनों के 
लिए जल ईप्सितहै, उस के विना जीवन धारण असम्भव है, वेसे ही शरीरियों 
के लिए श्रीहरि हैँ। कू 
संप्रसाद जीव इस देह से उक्रान्त होकर परम ज्योति रूप को प्राप्त 
होता है, यहाँपर सन्देह है कि दहर वाक्य में जीवका उल्लेख होने से दहर 
शब्द से जीव गृहीत होने से दोष ही क्या होगा ? उत्तर में कहते हैँ-उपक्रम 
में कथित अपहत पाप्मत्वादि अष्ट विधगुण, जीवमे उपपन्न होना असम्भव है। 
सुतरां उपक्रम वाक्य को देखकर जीव को ग्रहेण करना अयौक्तिक होगा । 
आत्म छूपमें उन ब्रह्म, परम सूक्ष्म, चिन्मात्र, सत्‌ तथा अनन्त को 
जानने से धीर व्यक्ति संसार से मुक्त होतः है । छ 
आप परममैशवयं अणिमादि अष्ट विभुति में विराजित होते हैं, आप 


अपरिमित ऐश्वर्यशाली हैं । हि 
सत्र में 'तु' शब्द शङ्का निरसन के लिए दिया गया है, 'न? कार का 


त 
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अन्यार्थश्च परामर्श: ।१।३।२० 
यदङ्ध्रिभिध्यानसमाधिधौतया 
धियानुपश्यन्ति हि तत्वसात्मनः । 
वदन्ति चेतत्‌ कवयो यथारुचं 
समे मुकुन्दो भगवान्‌ प्रसीदताम्‌ ॥२।४।२१ 

अल्पश्र तेरितिचेत्‌ तदुक्तम्‌ ।२।३।२१ 
विचक्षणा यञ्चरणोपसादनात्‌ 
सङ्ग व्युदस्योभयतोऽन्तर'त्मनः । 
विन्दन्ति हि ब्रह्मगति गतक्लमा 
स्तस्मे सुभद्रश्नबसे नमो नमः ॥२।४।१६ 


भी इस सूत्र में अनुवत्तनीय है। प्रजापति वाक्य में साधन से आविर्भावित 
स्वरूप के उपदेश के कारण, नित्यं आविर्भाव स्वरूप का ग्रहण नहीं किया 
जाता है। दहर वाक्य में कथित अष्ट गुण नित्य आविभ त रूप से प्रतीत होते 
हैं, अतएव दोनों में महत्‌ अन्तर जानना होगा, और भी साधन के द्वारा आवि 
भावित अष्ठ गुण विशिष्ट जीव में सेतुत्व, जगत्‌ विधारकत्व, आदि धर्म भी 
असम्भव है, अतएव दहर शब्द से परेश का ही वोध होता है । 
श्रीहरि अचिन्त्य ऐश्वर्य युक्त हैं, जिन की अपेक्षा अन्य में साम्य, अति 
शय भी नहीं है, ऐसे ऐश्वर्यात्मक निज स्वरूप में ब्रह्म निरन्तर बिलसित हैं । 
समस्त देबबृन्द एवं उनके गुण समुह श्रीनारायण के अङ्ग से ही 
आविभु'त हुए हैं । 
उक्त बाक्य के अन्तराल में जीव का कथन हुआ है, वह्‌ परमात्म ज्ञान 
के लिए है, ऐसा जानना होगा । जिनको लाभ करने के अनन्तर जीव अष्टगुण- 
सम्पन्न स्वरूप से अभिनिष्पन्न होते हैं, वह ही परमात्मा हैं । 
श्रीभगवान्‌ ही ज्ञान प्रद है, जिनके चरणार विन्द के अनुध्यात रूप 
समाधि से शोषित बुद्धि के द्वारा ही जीव आत्म तत्त्व को जानते हैं, कविगण 
भी अपनी अपनी रुचिके अनुसार उन तत्त्व को विभिन्न प्रकार से वर्णन करते 
है, वह भ॑गवान्‌ मुकुन्द मेरे प्रति प्रसन्न होवें । 
यदि कहो 'दहरोऽस्मिन्तिति”” इस वाक्य में अल्पत्व सुनने के कारण 
उस दहर मध्य में उक्त वाक्यसे जीव का वोध होनाचाहिये ? उत्तर में कहते 


=. 


ह इसका समाधान पहले हो चूका है, निचाय्यत्वाम्‌ व्योम वच्च इस सूत्रमें 


अ० १ वेदान्तदशेनम्‌ शश 


क णन [कु तस्त ७ 
चनु कृतस्तस्य च ।१।३।२२ 
ता नाबिदन्‌ मय्यनुसद्गबद्ध धियःस्वमात्मानमदस्तथेदस्‌ ॥ 
यथा समाधी सुनयोऽब्धितोये 


नद्यः प्रविष्टा इव नाम रूपे ॥११।१२।१२ 
~~ 09 
आप स्मय्यंत ॥१॥३॥२९३ 
सथ्यावेशितवाकचित्तो मद्धमनिरतोभव । 
अतिब्रज्यगतीस्तित्रो मामेष्यसि ततः परम्‌ ॥११।२४।४४ 


शब्दादेव प्रमितेः ।१।३।२४ 


स्मरणा का स्थान के अनुसार अविचिन्त्य विभु पुरुष भी उपासक की अनु- 
कम्पा करने के लिए परिच्छिन्न रूप में प्रकट होते हे 

विचक्षण व्यक्ति गण, जिनके चरणार विन्द की उपासना करते हें 
अनन्तर इहलोक परलोक में मनकी आसक्ति को छोड़कर अनायास से ब्रह्मगति 
को प्राप्त करते हे, उन सुभद्रश्ववा को वारं वार प्रणाम करता हूँ । 

नित्य गुण विशिष्ट दहर वाक्य का प्रजापति वाक्य से उक्त साधन के 
द्वारा आविर्भावित गुणाष्टक जीव के द्वारा अनुकरण के कारण दहर जीव से 
भिन्न है, जीव पहले माया के द्वारा आवृत होकर या पश्चात्‌ ब्रह्मोपासना के 
द्वारा संच्छिन्न आवरण और पर ज्योति सन्निधान प्राप्त होने से आविर्भावित 
गुणाष्टक विशिष्ट हो जाने से ब्रह्म तुल्य हो गया है, वह ही प्रजापति वाक्योक्त 
जीव का दहरानुकरण कार्य है। अनुकरण कार्य से अनुकरण करने वाले का 
परस्पर भेद सुसिद्ध है। मुक्तजीव का ब्रह्मानुकरण निरञ्जनपरमं साम्यमुपेति' 
इत्यादि श्रुति में देखने में आया है । । 

मेरी आसक्ति सुतीव्र होने से गोपीगणने स्वदेह एवं पति पुत्र ममता 
स्पद को नहीं जाना, इस लोक देहादि, एवं परलोक, कुछ भी ज्ञात नहीं हुआ 
जैसे मुनिगण समाधि मे नाम रूप को नहीं जानते, किन्तु नदी जैसे समुद्र म 
प्रविष्ट होकर एकहो जाती है, वेसे गोपियाँ भी एकान्त: करण होगयीथी । 

मुक्त पुरुष भगवत्‌ साधम्यं लक्षण को प्राप्त करता, यह विषय श्रुति 
मो स्पष्टतः ही है । सुतरां दहर शब्द से श्रीहरि को छोड़कर अपर का वोध 
नहीं होता है। 

& हर वाक चित्र को आविष्ट करके मद्धमं निरत हो, ऐसा करने पर 

त्रिगुणात्मिका गतित्रय को अतिक्रम करने के अनन्तर मेरे को प्राप्त करोगे। 


५० श्रीमद्भागवतभाष्योपेतस्‌ पा३ 


अड॒गुप्ठमात्रममल स्फुरत्‌ पुरटसोलिनस्‌ 

अपीब्य दर्शतं श्याम तडिट्वासससच्युतस्‌ ॥१।१२।८ 
हंयपेक्षया तु मनुष्या विकारत्वात्‌ १।३।२५ 

हृत्‌ पद्म कोषे स्फुरितं तड़ित्‌ प्रभम्‌ ॥४।5।२ 

हृदि हदि धिषितभात्म कल्पितानास्‌ ॥१।४।४२ 
तदुपर्यपि वादरायणः सम्भवात्‌ ।१।३।२६ 

यस्याङ ध्रिपद्मं परिचय्यं विश्व-- 

विभावनायात्त गुणाभिपत्तेः । 

अजोऽध्यतिष्ठत्‌ खलु पारमेष्ठथम्‌ 

पदं जितात्मश्बसनाभिवन्द्यम्‌ ॥४।४।२० 

अनन्य भादे निज धर्मभाविते 

सनस्यवस्थाप्य भजस्व पूरुषम्‌ ।४।८।२२ 


कठ वल्ली में लिखित है-हृद्याभ्यन्तर में अङ गुछ मात्र जो पुरुष 
अवस्थित हैं, वह उपास्य हे । यहाँपर जिज्ञास्य है कि--अङ गुष्ठ मात्र पुरुष 
शब्द से जीव अथवा विष्णु का वोध होता हे । उत्तर है कि--उक्त शब्द से 
श्री विष्णु ही अनुमित है, क्यों कि जीव कर्मधीन है, भूत भव नियामय रूप 
ऐश्वय्यै अङ्गुष्ठ परिमित पुरुष में अनुमिति है, श्रुति का यह कथन जीव में 
असम्भव है । 

अङ गुष्ठ परिमित हृदयमें स्मरण के लिए विभुक्रो अङ गुष्ठ प्रमाणकहा 
गया है, यह हृदय परिमाण के अनुसार ही जानना होगा, क्यों कि शाख 
मनुष्याधिकार को हीं सूचित करते हैं,। उपासना की शक्ति न रहने से उपा 
सना नहीं होती, सुतरां मानव देह इस के अनुकूल होने के कारण-विभु का 
अङ गुष्ठमात्र परिमाण अविरुद्ध है । 

हृदय पद्म कोष में तडित के समान कान्ति विशिष्ठ श्रीप्रभु को श्रुवने 
देखा था। 

'विभु-आत्मवान्‌ व्यक्ति के हृदय में आप अधिष्ठित हैं । 

बृहदारण्यक में लिखित है कि-- जो जो देवता ब्रह्म की उपासना 
करते हैं, वे उन को प्राप्त करते हैं, यहाँपर जिज्ञास्य यह है कि-मनुष्यके समान 
देवताओं की ब्रह्मोपासना सम्भव है, कि नहीं ? उत्तर है कि-मनुष्य के उप 
र्तिन लोक वासी देवगणो की ब्रह्मोपासना ही भगवान्‌ बादरायण इससिद्वान्त 


अ० १ वेदान्तदर्शनमु ५१ 
वेरोध कमी ति सेज ने कोप Se 
वर[ध केमणात चन्नानेक प्रतिपत्त द शनात।१।३।२७ 
fo 
बत्याना ता: परस भवता त्रायता न:स्वभागा 
देत्याक्रान्त हृदय कमलं त्वद्‌ गृह प्रत्यबोधि । 
तें कियदिदमहो नाथ शुश्रूषतां ते 


दिभज्यनवधात्मानं सानवीं सुरतोत्सुकाम्‌ 
रामां निरमथन्‌ रेमे बर्षपुगात्‌ मुहलेवत्‌ ॥३।२२।४४ 
नोधा विधाय रूपं स्वं सर्व संकल्पविद्विभुः ॥३।२३।४७ 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्‌ 
न Rr i st be < 
अत्यल्षानुमानाम्याँ १।३।२८ 
स वाच्य दाचकतया भगवान ब्रह्मरूपधुक्‌ । 
नामरूप क्रियां धत्ते सकर्माकर्मकः परः ॥२।१०।३६ 
से स्वीकार करते हैं । उपनिषद्‌ में इस विषय में अनेक प्रमाण है । 
ब्रह्मा जिन के चरणारविन्द की परिचर्या करके ही पारमेष्ठय पदको 
लाभकिए थे, उन अभिवन्द्य पुरुषोत्तमका अनन्य भावसे भजन करो, 
देवताओं की विग्रहवत्ता की स्वीकार करने पर भी उक्त दोषनहीं 
होगा । क्यों कि--असीम शक्तिमान्‌ कदेस्‌ सौभरि प्रभृति महषिगण जव काय 
व्यूह परिग्रह करने में समर्थ थे, तव देवगण भी युगपमू बहु रूप में आविभूत 
हो सकत हैं, अतएव उन सवोंके लिए विग्रह धारण करना असम्भव नहाहे । 
इन्द्रने कहा, हे परम ! हे नृसिह ! आप हम सवके रक्षक है, औरदेत्यने 
हमारे यज्ञ भाग को अपहरण कर लिया था, आपने उस को भी हम सव को 
प्रत्यर्पण किया, हमारे हृदय कमल में आपका स्मरण भी नहीं होता था, दैत्य 
के भय से दैत्य का ही स्मरण निरन्तर होता था, अव ऐसी स्थिति नहीं रहीं, 
दैत्य राज का निधन होने से हृदय में आपका ही निवास होगा । अतएव हे 
नृसिह, तीन लोकोंके ऐश्वर्य काल कवलित होते है, श्राप हमं भक्तिप्रदानकरें। 
महषि कर्द मने अपने को नौ संख्या से प्रकट किया, और अनेक वर्षों 


को एक मुहुत्तं के समान अतिक्रम किया । 
समर्थ सर्व संकल्प के ज्ञाता महर्षि कर्दमने नौ प्रकार से अपने को प्रकट 


किया था । 


५२ श्रीमदुभागवतभाष्योपेतमु पाइ 


देवा नारायणाङ्गजाः २।५।१६ 

प्रजापतीन्‌ मनून्‌ देवानृषीन्‌ पितृगणानपृथक ॥२।१०।३७ 
अतएव च नित्यत्वम्‌ १।३।२६ 

त्वं शब्द योनि जंगदादिरात्मा ॥८।७।२१५ 

अग्निमुं खं तेऽखिल देवतात्मा ॥८।७।२६ 

कालं गति तेऽखिल देवतात्मनो ॥८।७।२६ 

सुखानि पञ्चोपनिषदस्तवेश 

ये स्त्रशदष्टोत्तरमन्त्रवर्गः 

यत्तच्छिवाख्यं परमात्मतत्त्वं 

देव स्वयं ज्योतिरवस्थितिस्ते ॥ ८।७।२४ 


समाननामरूपत्वाच्चावृत्तावप्य विरोधो 
दशनात्‌ स्मृतेश्च. ।१।३।३०। 


यदि कहो कि-देवता विग्रह वादी का कर्म के साथ विरोध नहीं हो 
सकता, किन्तु वेद शब्दके साथ विरोध होना सम्भव है। उत्तर भे कहा जाता 
है-नहीं । प्रत्यक्ष, अनुमान के द्वारा वह आशङ्का भी दूरहोती है, वेद शब्द 
नित्याकृति वाचक है, एवं यह सव शब्द का वाच्य, नित्याकृति का अनुस्मरण 
से ही उन विग्रह की उत्पत्ति हुई है। 

वह भगवान्‌ ब्रह्म रूप को धारण करके वाच्य वाचक रूप-से वाचक 
रूप से नाम समूह को, एवं वाच्य रूप से रूप समुदय, एवं क्रिया समूह का 
सृजन किया है, वह सकमक एवं अकर्मक भी हैं । टं 

प्रजापतियों को, मनुष्यओं को, देवता ओं को, ऋषियों को पितृगणका 
पृथक्‌ पृथक्‌ रूपसे सृजन किया देवतागण श्रीनारायणुके अङ्ग से उत्त्पन्नहुएहै। 

इस प्रकार नित्य आकृति वाचित्व एवं कर्ता की स्मृति के साथ सृष्ट 
होने के कारण वेद शब्द की नित्यता की सिद्धि होती हे । 

आप शब्द रूप वेद की उत्पत्ति भूमि हैं, स्वत: सिद्धज्ञान स्वरूप भी 
आप हैं, जगदा दि-महत्तक्त्व आत्मा अहङ्गार भी आप हैं । 

अग्नि सर्वं देवता है, श्रुति ऐसी कहती है । वह अग्नि आप र मुख 
है आप अखिलात्मा हैं, काल आप की चेष्टा है, तथा आप ही आश्रय है व 
ईश ! पञ्चोपनिषदृ-तम्‌ पुरुष, अथोर सद्योजात, वामदेव, ईशान रूप म 


Pm आण... 
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सर्वेभूतसयो विश्वं ससज्जेदं स पूर्ववत्‌ ॥२॥६। ३८ 
स एव आद्यः पुरुषः कल्पे कल्पे सुजध्यज; । 
आत्मात्मन्यात्मनात्मानं स संयच्छति पातिच २।६।३४ 
[ध्या दिष्वसम्भवादनधिकारं जेमिनिः १ 
5५।।६५्ब्‌ररग्थिवीदिनाविकार जामान; १।३।३१ 
ब्रह्मादयो बहुतिथं यदपाङ्ग मोक्ष 
कामास्तपः समाचरन्‌ भगवत्‌ प्रपन्नाः ॥११।६।३३ 
ज्योतिषि भावाच ।१।३।३२ 
एक स्त्वसात्मा पुरुषः पुराणः 
सत्यः स्वथं ज्योति रनन्त आद्यः 
नित्योऽक्षरोऽजस्र सुखो निरंञ्जनः 
युणाद्दयो मुक्त उपाधितोऽमृतः ॥१०।१४।२३। 
आपका मुख है, जिस मुख के द्वारा अष्टोत्तर त्रिशत्‌ कालात्मक मन्त्र का 
आविर्भाव हुआ है । 
नैमित्तिक प्रलय के अन्त में कर्ता की स्मरण पूविका सृष्टि हो सकती 
है, किन्तु प्राकृतिक प्रलय के समय प्रकृति शक्ति संयुक्त परमेश्वर को छोड़कर 
अपर पदार्थो का जव विलय होता है, तव स्मरण पूविका सुटि केसे सम्भव 
होगी ? इस आशंका निरास करने के लिए कहते है- महाप्रलय के अवसान 
भें जो सृष्टि होती है, वह भी पूर्व कल्पोक्त नाम रूप की आदि सृष्टि होती है। 
वह भी पूर्व सृष्टि के ही समान होती है । अतएव इस से वेद शब्द के साथ 
विरोध भी नहीं होगा । 
सर्वभुतमय ने पूर्व सृष्टि के समान ही इस विश्व को सृजन किया । 
वह आद्य पुरुष प्रति कल्प में सदृश सृष्टि करते हैं, रक्षण तथा विनाश 
भी स्वयं करते हैं । ही 
सम्प्रति जिज्ञास्य है कि-ब्रह्म विद्यामें देवताश्रो का अधिकार होसकता 
है, किन्तु जिस विद्या में देवगण ही उपास्य है, उस में वे सव अधिकारी हैं 
या नहीं ? इसके उत्तर में विवृतहै कि-जैमिनि ऋषिने देवगणों के अधिकार 
का निर्णय नहीं किया है, क्यों कि वह सम्भव नहींहै, उपास्यत्व एवं उपासक- 
त्व उभय धर्म एक व्यक्ति में रहता असम्भव है। 
ब्रह्मादि देवगण अपने के प्रति श्रीहरि की दृष्टि पात के लिए वहुकाल 


सम्यक रूप से तपस्या करते हैँ। 
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त्वंहि ब्रह्म परं ज्योति ग्‌ ह छ्वणि बाई, मधे १०।६३।३४ 
भावन्त दादरायण ३ स्ताह १ ३।३ २ 

अँ माथ ब्रियुधा सुनयशवासलाशया: 

सर्वात्मना प्रपद्यास्थ्वामात्मान प्रेह्लमीश्व रुक ॥१०।६३।४३ 

तं त्या जगत्‌ थ्थित्युदयान्त हत 

समं प्रशान्त सुहुवात्मदेवस्‌ ॥ 

अनन्य मेकं जगदात्मकेत 

भवापवर्गाय सजास देवस्‌ ॥१०।६३।४३४ 


शुगस्य तदनादर श्रवण[तदाडरवणा तसू 


स्त्रीश्व्रहिजबन्धुनां त्रयी न शुतिगोचरा १।४।२५ 


प यय न्य पल सरसर धाप पन्नस्लपक्तासागसतीम्र 


देवगण केवल ज्योतिरूप पर ब्रह्म के उपासक हैं, यह श्रुत्ति में है, सुतरां 
ब्रह्मः आराधना को छोड़कर अन्य विद्या में वे सव अधिकारी नहीं है, 

आप ही एकमात्र सत्य है, और उपास्य हैं, कारण; आदि आत्मा है, 
आप. अधिकारी हैं, क्यों कि आद्य कारण आप. ही हें, | सश्टयादि कार्य के 
पहले ही आप हैं, क्यों कि आप पुराण हैं। , आप पुरुष हैं, श्रुति कहती 
हे, पून्नमेवाहमिहासमिति तत्‌, पुदषस्य पुरुंषत्वमित्ति, जन्मौदि विकार 
आप में नहींहै, आप नित्यहैं । वृद्धि परिणाम-अपक्षय विनाश भी आप में नहीं 
हैं, क्यों क्रि- आम पूर्णअक्षर प्रज सुख--अमृतहैँ, अनन्त: अद्वय होने के कारण 
आप पूर्णहँ । आप ही, अम्‌ तहैं, क्योंकि स्वयं ज्योति निरञ्जन, एवं उपाधि से 
मुक्त हैं, निम्मिल हैं । 

आप ही परं ज्योति स्वरूप ब्रह्म हैं और शब्दकाअगोचर हैं । 

श्रृत्युक्त मध्वादि विद्यामै देवगण का अधिकार है, श्रीवादरायण का 
भी यह मत है। 

मैं, ब्रह्मा देवगण, मुनिगण, शुद्धमन होकर सेतो भावेन, आत्मा, प्रे, 
ईश्वर, आप की शरणागत हूँ । हे भगवन्‌ ! आप ही भजनीय हैं, हमें भक्ति 
प्रदान कर । जगत्‌ के स्थिति आदि का हेतु आप हैं, सम, प्रशान्त, सुहृद, 
आत्म देव आप ही हैं, अनन्य एक, अन्तर्यामी रूप आप ही हैं, अपर कोई भी 
भजनीय नहीं हैं, भक्ति प्राप्ति के लिए हमसव आप का भजन करते हैं । 

भगवाच रेङ्क जानू ति नामक एक शूद्रनरपति को.। संवर्ग विद्या उप 
देश किये थे, ऐसी प्रसिद्ध है। सुदरां जिज्ञास्य यह है कि वेद विद्या म शूद्र 
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क्षत्रियत्वावगते श्वोत्तरत्र चेत्ररथेन लिङ गात्‌ १॥३॥३५ 
हृढ़ ब्रत सत्य सन्धो ब्रह्मण्यो बृद्ध सेवकः 
शरण्यः सर्वे भूतानां सानदो दीनवतूसलः ॥४।१६।१६ 
मातृभक्तिः पर स्त्रीषु पत्न्यासद्ध इवात्मनः 
प्रजासु पिठृदत्‌ स्निग्धः किङ्करो अह्मवादिनास्‌ ॥ 
वेहिनासात्सवत्‌ त्रेछः सुहृदां तन्दिवद्धे नः 
मुक्त सङ्ग प्रसङ्गोऽयं दण्ड पाणिरसाधुषु ॥४।१६।१७=१४ 
स्कार परामशीत्तदभावाभिलापाच्च ।१।३।३६ 
संस्कारा यत्राबिच्छिन्लाः स द्विजोऽजो जगाद यम्‌ 
इज्याध्ययन वानानि विहिताति हिजन्मनास्‌ 


जाति अधिकारी है, या नहीं ? इस प्रश्‍न का उत्तर दिया जाता है । वेद 
विद्या में शूद्र अधिकारी नहीं है, जानश्रूति को छान्दोग्य उपनिषद्‌ में शूद्र 
कह कर सम्वोधन, किया गया है, सत्यहै, किन्तु आप प्रकृत शूद्र नहीं हैं, पत्नयण 
गोत्र में आपका जन्म हुआ है, राजा शोक ग्रस्त हुए थे, इस लिए उनको शूट 
शब्दसे सम्बोधन किया-गया था । 

स्त्री, शुद्र, तथा हिजबस्धु वेद श्रवण करते में अन्लिक्रारी नहीं है । 

पूर्वोक्त राजा. जान.श्र.ति क्षत्रिय थे, श्रुत्यादि में चेत्र रथवोधक जोसव 
शब्द प्रयुक्त हुए हैं, उससे उनका क्षत्रिय सिद्ध होता है । 

हढ़ व्रत, सत्यसन्ध, ब्राह्मण सम्मान कारी, वृद्धसेवक, समस्त प्राणियों 
के आश्रय दाता, प्राणिमात्र को मान दाता, दीन वत्सल, परस्त्री. में मातृभाव 
पत्ती के प्रति अर्द्ध देह की बुद्धि से प्रीतिमान्‌ । प्रजाके प्रति पिता के समान 
स्तिग्ध, विद्वानों का किङ्कर देह धारियों के समीप में आत्मा के समान परे, 
शोभन हृदय वालों का आनन्द बद्धेन कारी, मुक्त सज में प्रकृष्ट आसक्त, 
असाधु के प्रति दण्ड अदाता यह सव क्षत्रियक्े गुणों से प थे। के 

वेद में शुद्र का अधिकार नहीं है, इस विषय में अनेक प्रमाण हैं, वेदमें 
अधिकारी के लिए संस्कार की अपेक्षाहै, शा ओक्त संस्कार होने पर वेदाध्ययन 
भे अधिकार होता है । अष्ट वर्ष मे ब्राह्मणको, एकादश वर्ष में क्षत्रिय को, एवं - 
द्वादश वर्ष मेंवैश्यको उपनयन संस्कार ग्रहण करना अनिवार्यहै । उस के वाद- 
वे सव वेदाध्ययन करेंगे । शूद्र के लिए जव उपनयन संस्कार ही नहीं हैं, तव 
वेदाध्ययन में भी शूद्र का अधिकार नहीं है । द्विज का लक्षण है कि सँस्कार 
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जन्म कर्मावदातानां क्वियाश्चाश्रम चोदिताः ॥७।२१।१३ 
विप्रस्याध्ययनादीनि षड़्न्यस्याप्रतिग्रहः 

राज्ञो वृत्तिः प्रजा गोप्तुरविप्राद्वाकरादिभिः 

वेश्यस्तु वार्ता वृत्तिः स्यान्नित्यं ब्रह्म कुलानुगः 

शुद्रस्य द्विज शुश्रूषा वृत्तिश्च स्वामिनोश्चवेत्‌ ॥७।११।१ ४-११ 
शमो दम स्तपः शौचं सन्तोषः क्षास्तिराजंवस्‌ 

ज्ञानं दयाच्युतात्मतत्तवं सत्यञ्च ब्रह्म लक्षणस्‌ । 

शोय्यं वीय्यं धृतिस्तेज स्त्यागश्चात्मजयःक्षम्मा । 


जिसका अविच्छिन्न है, वह द्विज है, यह संस्कार गर्भाधान आदि समस्त 
संस्कार मन्त्र से जिसका हुआ है, वह ही द्विज है । ऐसा होने पर अविच्छिन्न 
संस्कार शूद्रभी द्विज कहलायेगा, ? महीं, ब्रह्मा जिसके लिए उक्त मन्त्र ग्रहण 
के द्वारा संस्कार का विधान किए है, वह ही हिज होगा, शूद्र मन्त्र युक्त 
संस्कारवान्‌ नहीं है, और नतो उपनयन्न ही है, अतः शूद्रका हिजत्व नहीं है । 
स्मृति इस प्रकार कहती है। विवाह मात्रं संस्कारं शूद्रोऽपि लभते सदा.न 
केनचित्‌ समसृजत्‌ छन्दसा तं प्रजापतिरिति । श्रुति भी इस प्रकार है, 
गायत्र्या ब्राह्मणमसृजत्‌, त्रिष्टुभा राजन्यम्‌ । जगत्या वेश्यम्‌, न केनचित्‌ 
शुद्रमु ॥ अतः शूद्र के लिए विवाह के अतिरिक्त अपर संस्कार की आवश्यकता 
नहीं है । उपनयन संस्कार तो शूद्र के. लिए सर्वथा निषिद्ध है, अतः उस का 
द्विजत्व नहीं है । 

त्रर्वाणक के लिए धमं कहते हैं, इज्या, अध्ययन, दान, एवं आश्रमो 
चित कमं, द्विजाति के लिए विहित है, किन्तु जो जन्म से ही विशुद्ध है, विशुद्ध 


कुल, विशुद्ध कर्म एवं विशुद्ध आचरण शील के लिए उस धर्म है । जो दुष्कुल. 


मे उत्मन्न हुआ हैं, तथा दुराचार परायण है, उस के लिए उक्त धर्म विहित 
नहीं है। जन्म कम॑ से शुद्ध व्यक्ति ही ब्रह्म चर्य्यादि आश्रम विहित क्रिया 
करेंगे शूद्र का एक ही धर्म है, वह वर्णधर्मा है, आश्रमभेद के द्वारा विशेष 
धम का विधान उसके लिए नहीं है । 

ब्राह्मण के लिए षट्‌ कर्म विहित है-इज्या अध्ययन दान, अध्यापन, 
याजन, प्रतिग्रह्‌, जीबिकाके लिए तीन कर्म है, अध्यापन, याजन, विशुद्ध 
व्यक्तिसे दान ग्रहण क्षत्रिय के लिए दान ग्रहण निषिद्ध है । प्रजापालने मे रत 
क्षत्रिय की वृत्ति इस प्रकार है । प्रजा पालन, ब्राह्मण को छोड़कर अपर प्रजा 
से कर ग्रहण, दण्ड एवं शुल्क से धन ग्रहण, वैश्यकी वृत्ति है, कृषि वाणिज्यादि 


So 


आ० १ वेदान्तदशनम्‌ ५७ 


ब्रह्मण्यता प्रसादश्च सत्यश्च क्षत्रलक्षणम्‌ । 
देच गुर्वेच्युते भक्ति स्त्रिवगे परिपोषणम्‌ । 
आास्तिक्यसुद्यमो नित्यं नेपुण्यं वेश्यलक्षणम्‌ । 
शूद्रस्य सञ्चतिः शोच सेवा स्वामिन्यमायया । 
अमन्त्रयज्ञो ह्यस्तेयं सत्यं गोविप्ररक्षणम्‌ ॥७।११।२१-२४। 
तदभाः (aS RENE 
तदभावं [नद्धारणं च प्रवृत्त, १।२।३७ 
स्त्रीशूद्र द्विज बन्धूनां त्रयी न श्रुतिगोचरा ।१।४।२५ 
RR थे > > BR 
्रवणाव्यनाथप्रातषधात्‌ स्मृतश्च ।१।३।३८ 
सुखतोऽवत्तत ब्रह्मा, पुरुषस्य कुरुद्वह 
यस्तून्मखत्वा्वर्णानां सुख्योऽभूद्‌ ब्राह्मणोगुरुः । 
शूद्र के लिंए वृत्ति है-द्विजाति की गुश्रूषा, एवं द्विज स्वामी की शुश्रूषा । 
शम, दम, तप, शौच, सन्तोष, क्षान्ति, सरलता, ज्ञान, दया, सत्य, 
भगवतुप्रीति यह सव ब्राह्मण लक्षण म॑ आते हैं। 
शौय्यं, वीर्य्य, धृति, तेज, त्याग, आत्मजय, क्षमा, ब्राह्मणके आनुगत्य, 
प्रसाद., सत्य यह सव क्षत्रिय के लक्षण है । 
देवता, गुरु, अच्युत मे भक्ति, त्रिवर्गे परिपोषण, आस्तिक्य उद्यम, 
नैपुण्य, यह सव वेश्य के लक्षण है। 
नम्रता, शौच, अमायासे प्रभुकीसेवा, मन्त्र हीन यज्ञ, आस्तिक्य, सत्य, 
गो, विप्र की रक्षाकरना, शूद्र के लक्षण है । अमन्त्र यज्ञ अर्थात्‌ नमस्कार के 
द्वारा ही पश्वपज्ञानुडान करना, याज्ञत्रल्क्ने कहा है नमस्कारेण मन्त्रेण 
पञ्चयज्ञान्‌ न हापयेदिति । 
छान्दोग्य में गौतम ऋषि ने जावालि को गोत्र विषयक प्रश्न करने पर 
उत्तर में जावालिने कहा मैं नहीं जानता हूँ ।” इस सत्य वाक्य से सन्तुष्ट 
होकर, ब्राह्मण कभी मिथ्या नहीं वोलते हैं, इस प्रकार धारणा से जावालि 
का अझद्रत्व निश्‍चय किया था। पीछे उसे ब्राह्मण कह कर संस्कारीपयोगी 
समिध लाने का आदेश किया या, यहाँ ब्राह्मण शब्द से उपलक्षित त्रिवर्ण का 
ही संस्कार हो सकता है, और का नहीं हैं, अतएव शूद्र का वेदशब्द में अन- 
चिकार है,र्‍यह स्थिर हु आओ हा 
स्त्री शद्र-द्विज बन्चुओ का वेद अध्ययन करने में अधिकार नहीं है। 


> 


झद्र वेद श्रवण न करे, श्रुति में इस प्रकार चणित है, सुतरां वेद में शूद्र 
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बाहुस्योच्वर्सत क्षत्रं क्षत्रियस्तदनुवत्त तः । 

यो जातस्त्रायते वर्णान्‌ पौरुषः कण्टकक्षतात्‌ ॥ 

बिशोऽवर्रान्त तस्योर्वोर्लोक बृत्तिक रीबिभोः । 

वेश्यस्तदुद्‌भवो बार्ता नृणां यः समवर्तयत्‌ ॥ 

पद्भ्यां भगवतो जज्ञ शुश्रंषाधर्मसिद्धये । 

तस्यां जातः पुरा शूद्रो यद्‌ वृस्यालुष्यतेहुरिः ॥ 

एते वर्णाः स्वधमंण यजन्ति स्वगुरु हरिस्‌ । 

श्रद्वयात्म विशुद्धयर्थयउजाताः सह वृत्तिभिः ।३।६।२४-३३ 
कम्पनात्‌ ।१।३।३६ 

अथेन्द्रो चप्त्रमुद्चस्थ निसितं विश्वकसंणा 

मुनेः शक्ति भिरुतसिक्त भगवस्तेजसान्वितः ६।१०।१३ 


अधिकारी नहीं ही सकता । स्मृति में भी शूद्र के लिए वेद श्रवण निषिद्ध वचन 
दृष्ठ होता है । 
वेद मुख से उद्‌ भूत होते हैं, ब्राह्मण भी पुराणपुरुष के मुख से उद्‌ 
भुत होने के कारण मुख के समान ब्राह्माण वर्णो का मुख्य गुरु हैं । अध्यापन 
बृत्ति के साथ ब्राह्माण ब्रह्म के मुख से उत्पन्न हुए । इस प्रकार वाकी तीन वर्णो 
के विषय में जानना होगा। 
क्षत्रिय की पालन रूपा बृत्ति हैं। वह क्षत्रिय बाहू से आविभू त हुआ 
है । श्रीविष्णु के अंश से उत्पन्न हुआ है, कण्टक रूप चौर से उपद्रुत जनताकी 
रक्षा-वृत्ति के साथ यह उत्पन्न हुआ हे । वैश्य लोक की वृत्तिकरी व्यवस्था 
जीविका के लिए एकान्त आवश्यक है, अत: इस के लिए श्रीविष्णु के उरूसे 
वैश्य अत्पन्न हुआ । 
सुश्च षा धर्म के लिए शुश्रूषा वृत्ति के साथ शुद्द श्रीविष्णु के चरणों से 
उत्पन्न हुआ है, द्विज शुश्रूषा रूप वृत्ति से श्रीहरि स्वयं ही संतुष्ट होते हैं । 
श्रीहरि जनक हैं, और आदि गुरु हैं, वृत्तिप्रद भी हैं, अतः श्रीहरिका 
आराधन इन सवों के लिए एकान्त आवश्यक है, आराधना की सामग्री इत 
सवों की स्वाभाविकी अपनी वृत्ति रूप सामग्री है इस कर्म के द्वारा श्रीहरि 
आराधित होकर परम सन्तुष्ट होते हैं । 
बप्त्रादिके साथ समस्त जगत्‌ काँपने के कारण यहाँपर वज्ञ शब्द से 
ब्रह्म का बोध होता है। श्रीहरि, सर्वत्र गमन करने के कारण चक्र, वर्जत के 
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बज्त्रे ण वस्त्री शतपर्वणाच्छिनद्‌ ।६।१२।३ 


जनक ०) 


यथा दारुस 


भ्रृषणायुधलिङ्घाख्या धसे शक्तोः स्वमायया ।६।८।३२ 
। नारीयथा पत्रमयीमृगः 

एवं भुतानि सघवन्नोश तम्त्राणि विद्धिभोः ।६।१२।१० 

नोकाः सपाला यस्येसे श्वसन्ति विवशावशे 


नद्धाः स काल इह कारणम्‌ ॥६।१२।८ 
sre आन र ) 

ज्योतिद शनात्‌ ।१।३।४० 

रष बप्त्रस्तव शक्रं तेजसा 


दधीच स्तपसा च तेजितः 


2 


कारण बस्त्र, और सव खण्डन करने के कारण खद्धहे, सुतरां श्रीहरि ही इन 
संमस्त अस्त्रो के नाम से कहे जाते हैं, परमात्मा का प्राण शब्दितत्व औरभय 
हेतुत्व भी श्रुति प्रसिद्ध है, यह वज्र शब्द भी श्रीहरिका वोध कराता है। 

मुनि की शक्ति से उतूसिक्त, भगवत्‌ तेज से युक्त इन्द्रने विश्व कर्मा- 
निर्मित वज्न को उठाया । वज्री इन्द्रने वज्र से छेदन किया था । श्रीहरिभूपण 
आयुध नाम आदि अपनी शक्ति से ही प्रकट करते हैं, अर्थात्‌ यह सव उन से 
अभिन्न है | ~ ० SR 

हे मघवन्‌ ! जैसे दारुमयी नारी, और पत्रमयी मृग मनुस्य के संकेत से 
चलते हैं, वैसे समस्त प्राणी जगल्‌ ईश्वर के अधीन चलते >> 

लोक पालो के सहित समस्त लोक बिवश होकर जिनके वशर्मे चलते 
हैं, पक्षी जैसे पिञ्जर में वद्ध होकर मनुष्य क अ अपनी चेष्टा करता छ, 
वैसे विश्व वासियों के लिए काल ही परम कारण है, जिस के वश से जगत्‌ 
वासी चलते हैं । ५ 

उस ब्रह्म के समक्ष सूर्य्य, चन्द्र, नक्षत्र, प्रभृति किसी का भी प्रकाश 
नहीं है, इत्यादि पहिले शुना जाता है, और इस के भय से अग्नि प्रभृति 
प्रज्वलित होते हैं, इत्यादि पीछे कहा गयाहँ । दोनों स्थल में ब्रह्म मात्र वोधक 
ज्योति: शब्दादिक के द्वारा ब्रह्म के द्वारा प्रभाव का वोध होने के कारण, वीच 
में वज्र शब्द से कही गई भयंकर वह ब्रह्म ही है, ऐसा प्रतीत होता है । 

श्रीहरिके तेज से युक्त तथा दधीचिमुनि की तपस्या पूत इस वज से 
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रूपं यत्तत्‌ प्राहुरव्यक्तमाद्यं 

ब्रह्म ज्योतिनिगु णं निविकारस्‌ ॥ 

सत्तामात्रं निविशेषं निरीहं 

स त्वं साक्षाद्विष्ण्रध्यात्मदीपः १०।३।२४ 

आकाशोऽ्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ।१।३।४१ 

अनाम रूप श्चिन्मात्रः सोऽव्याश्ञः सदसद्‌ परः ६।१६।२१ 
यज्ञ स्पृशन्ति नबिदुमेनो वृद्धी स्ट्रियासवः 
अन्तवेहिश्च विततं व्योमवत्तच्षतोऽस्म्यहस्‌ ६।१६।२३ 


सुपुप्य॒त्‌ क्रान्त्यो भें देन।१।३।४२ 
अण्डेषु पेशिषु तरुष्वविनिश्चितेषु 


प्राणो हि जीवमुपधावति तत्र तत्र 
सन्न यदिन्द्रियगणेऽहसि च प्रसुप्ते 
कूटस्थ आशयभृते तदनुस्मृतिनेः । 


शत्रु जय करो, जहाँपर श्रीहरिहै, वहाँ ही श्री,गुण, विजय आदि होते हैं। 

वेंद जो कुछ रूप को कहते हैं, वह वस्तु आप ही है, साक्षात्‌ विष्णु 
अध्यात्म की दीप स्वरूप हैं, वह रूप, अव्यक्त, आदिकारण रूप ,ब्रह्म स्वरूप, 
ज्योतिरूप, निगु ण, निविकार, सत्तामात्र निव्रिशेष, निरीह, इस प्रकार कार्य 
करने में समर्थे जो वस्तु, वह ही आप श्रीविष्णु हैं, प्रकाश, ज्योति, निगु ण, 
निविकार ब्रह्म» तथा सत्तामात्र शब्द विन्यास से वह वस्तु स्वप्रकाश है । 

आकाश ही नाम रूंप का निर्वाहक है, जो नाम रूपादि विमुक्त वह ही 
ब्रह्म है। वह ही आत्मा एवं अमृत है, इस प्रकार श्रुति की उक्तिसे जो आकाश 
शब्द दृष्ट होता है, उससे जीव, अथवा परमात्मा को समझना होगा ? इस 
प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं, यहाँपर आकाश शब्द से परमात्मा का बोध होता 
है। जीव का ग्रहण सम्भव नहीं है, क्योंकि विविध रूप की निर्वाहकता» 
मुक्तावस्थ जीव से पृथक आकाश की साधन करती है, वद्धजीव को ही कर्म 
फल से विविध नाम रूप प्राप्त करना पड़ता है। श 

जीव मुक्त होकर ईश्वरत्व प्राप्त होता है, और विश्व कत्तु त्वादि धर्म 


को भी प्राप्त होता है, अतएव मुक्त जीव ब्रह्म से भिन्त नहीं है, इस प्रकार 


आक्षेप का समाधान करते हैं, मुक्त जीव ब्रह्म हैं, इस प्रकार का अर्थे सम्भव 


A - 
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यहाँ ब्जनाभ चरणेषणयोरुभक्तया 
चेतोमलानि विधमेत्‌ गुणकर्मजानि । 
तस्मिन्‌ विशुद्ध उपलभ्यते आत्मतत्त्वं 
साक्षाद्‌ यथामल दृशोः सवितृ प्रकाशः ।११।३।३६-४० 
(a ~ 
पत्यादशन्दभ्य्‌ः ।१।३।४३ 
नहीं है, कारण सुषुप्ति और उक्त,न्ति स्थल में जीवे ब्रह्म का भेद स्पष्टतः ही 
कहा गया है । 
सुषुप्ति काल में प्राज्ञआत्मा के साथ मिलित होकर जीव वाह्य आन्तर 
कुछ भी नहीं जांनता है, और उत्क्रमण के समय प्राज्ञ परमात्मा के द्वारा 
अधिष्ठित होकर स्थूल देह को परित्याग करते समय हिकूका लेकर गमन 
करते हि। इस प्रकार सुषुप्ति और उत्क्रान्ति स्थंल में जीव से ब्रह्म का प्रभेद 
सुस्पष्ट वणित है । 
इन्द्रियों की बृत्तिलय होनेपर निविकार आत्मा की उपलब्धि होती है, 
जरायुज, स्वेदज, अण्डज उद्भिज्ज में जीव अनुवर्तन करता है । आत्मा का 
स्वरूप अविकारी है, क्यों कि इन्द्रियगणा अहंङ्कार में लीन होनेपर कूटस्थ 
निविकार आत्मा का अवस्थान सुप्रमिद्धहै । लिङ्गशरीर ही उपाधि है, उसको 
छोड़कर विकार होता ही नहीं, उपाधिके अभाव से ही निर्विकारता की सिद्धि 
होती है, अहंकार पर्यन्त समस्त लीन होने पर शून्य तत्त्व पर्यवसित होता 
है. ऐसा नहीं है, दशैन-स्पशैनादि विशेष ज्ञान शून्य सुखात्मा सुषुप्ति साक्षी 
की ही सुखानुस्मृति होती है । एतावन्तं कालं सुखमहं सुप्तंनं किञ्चिद्‌ अवेदिष 
मिति, अतः अननुभूत का स्मरण नहीं होता है, इसलिए विषय सम्वन्ध का 
अभाव सुषुप्ति में है, अथच सुखानुभूति होनेपर आत्मा की सिद्धि होती है। 
यदि सुषुप्ति में कृटस्थ आत्मानुभव होता है, तव संसार पुनर्वार केसे 
होता है ? अतः कहते हैं, अविद्या और उस के संस्कार के कारण संसार होता 
है, संसार निवृत्ति का उपाय भी कहते हैं । ह 
जव जीव वित्तेषणादि से अपने की मुक्त कर अब्जनाम के चरणार- 
विन्द में भक्ति करता है, तव चित्त शुद्धि होती है, विशुद्ध चित्त में अव्यवधान 
से आत्मतत्त्व की उपलब्धि होती है, इस में दृष्टान्त इस प्रकार है, जेसे अमल 
नेत्र होने पर सूये का प्रकाश उपलब्ध होता है, वेसे पूर्वेसिद्ध आत्म तत्त्व की 
उपलब्धि श्रीहरिभक्ति के द्वारा विशुद्ध चित्त में होती है। 
यदि कहो कि इस से अभीष्ट सिद्धि नहीं हुई है, ईश्वर तथा जीव में 
भेद औपाधिक मात्र है ? इस प्रकार प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं । उक्त श्रतिमें 
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त्वमीशिषे जगतस्तस्थुतश्च प्राणेन घुख्येन पिः प्रजाबाघु ॥ 
चित्तस्य चित्त मंन इन्द्रियाणां पति महान्‌ भूत गुणाशयेशः ॥७।३।२६ 
त्वमेव कालोऽनिमिषो जनाना 
मायुलंवा्यावयवेः क्षिणोषि । 
कूटस्थ आत्मा परभेष्ठयजोमह 
स्त्वं जीदलोकस्य च जीव आत्मा ॥७।३।३१ 


w= हबका 


आगे कहा गया है, “आत्मा सव से श्रेष्ठ हे, सव का नियामक है, सवका अधि 
पति है । सवका शास्ता है, वह भूतगणोंका अधीश्वर, लोकों का ईश्वर, लोक 
पाल, मर्य्यादा रखनेवाले, सवका आश्रय, सांकर्य्य का निरासक है, यह सव 
वेद वाक्य ही ब्रह्म वस्तुको जीव से पृथक्‌ करके निर्देश करते हैं, उक्त सर्वाधि 
पत्तित्व मुक्त जीव में असम्भव है, जीव सृष्ट्यादि के कर्ता नहीं है । 
निषेध वचन से ही यह प्रतीत होता है । ब्रह्म ही जीव के अन्तर में 
रहकर उन सव का शासन करता हैं, इत्यादि तेत्तिरीयक श्रुति में उन समस्त 
धर्मो ब्रह्म का ही निर्देश करते हैं। भेद को औपाधिक नहीं कह सकते । 
क्यों कि मुक्ति में भी भेद सुना जाता है । अतएव वद्ध मुक्त उभय प्रकार जीव 
ही ब्रह्म से भिन्न हैं । सुतरां नामरूप निर्वाहक आकाश शब्द से पर मात्मा 
है, मुक्त जीव नहीं है । 
श्रीहरि हि--स्वप्रकाश, जगत्‌ प्रकाशक, जगत्‌ कारण, सृष्टादिके कर्ता 
महान्‌, परसेश्वर हैं, श्रीहरि का महत्व, ईश्वरत्व निम्नोक्त वाक्य के द्वारा 
प्रदर्शित होते हैं। आप ही जगत्‌ का कर्ता, तथा नियन्ता हैं । आप सूत्रात्मा 
रूपसे स्थावर जङ्गम की नियमन करते हें । अतएव आप प्रजाओं का पतिहेँ । 
चित्त, चेतना, मन और इन्द्रियों के स्वामी हैं, आकाश आदियों भूतो का, उन 
के गुण, शब्दादि विषय, वासना आदियों का नियन्ता भी हैं । 
काल स्वरूप के द्वारा जगत्‌ का संहार भी करते हैं। कालादि अवयव 
के द्वारा सवको क्षय करते हैं, अत: सृष्टादि का कर्त्ता होनेपर भी आप निविकार 
। कुटस्थ हैं । 
आत्मा, ज्ञान रूप परमेष्ठी-परमेश्वर, अज, जन्म शून्य, महान्‌, अपरि 
च्छिन्न है, और भी जीव लोक कर्म के वश से जन्मादि परिणाम की प्राप्तकरते 
हैं, आप उन सव जोवों के भी जीवन का हेतु हैं, क्यों कि आप आत्मा हैं 
नियन्ता हैं । 
इति वेदान्त दशेनस्य श्रीमद्‌ वेदव्यासकृत भागवत भाष्ये प्रथमाध्यायस्य 
तृतीय पादः । 


अर बेदान्तदर्श 
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प्रथमाध्यायस्य 
5 
बतुथः पादः 
व नम [a रू NN र 
खान वकपााणो Eo ति है नत्र fo 
_ आनुमानिकमप्येकेषा मिति चेन्न, शरीररुपक- 
विन्यस्तगहीते हे र यति च १ 
विन्यस्तगृहीते दश यति च ।१।४।१ 
आहुः शरीर रथमिन्द्रियाणि 
हथातभोष्न्‌ मन इन्द्रियेशम्‌ । 
वत्मानि मात्रा धिषणञ्च सूतं 
स्वं बृहद्वन्छुरमीशसृष्टम्‌ ॥७११५।४१ 
अक्षं दशप्राणमध्ंधर्मो 
चक्लेऽसिसानं रथिचञ्च जीवन ॥ 
धनुहि तस्य प्रणवं पठन्ति 
शरन्लु जीबं परभेवलक्ष्यस्‌ ।७।१५।४२ 
यावन्वृकाथ-रथमास्सवशेपकल्पं 
धसे गरिएचरणाच्येनया निशातम्‌ । 
ज्ञानासिसच्युत बलो दधदस्तशज्रुः 
स्वानन्द तुष्ट उपशान्त इदं विजह्यात्‌ ॥७॥१५॥४५ 
पूर्व में निरंकुश ऐर्चर्यशाली पर ब्रह्म को ही उपास्य रूप में निर्णय 
किया गया हे । सम्प्रति कपिल दर्शनोक्त प्रधान वाचक शब्द से युक्त वाक्यों 
का समन्वय विचार करते हैं । ह 
कठवल्ली में कहा गया है, विषय समूह इन्द्रियों से श्रेष्ठ हैं, विषय से 
मन, मनसे बुद्धि, वृद्धि से महान्‌ महान्‌ से अव्यक्त, अव्यक्त से प्रकृति, प्रकृतिसे 
पुरुष श्रेष्ठ है, पुरुष से कोई श्रेष्ठ नहीं है, वह शेष है, वह परमगति है । 
यहाँ संशय यह है कि इसस्थल में अव्यक्त शब्द के द्वारा स्वतन्त्रप्रधान 
को कहा गया है, किम्वा शरीर की कहा गया है ? ः 
इस प्रश्‍न का उत्तर में कहते हैं । 'न व्यक्त; अव्यक्त” इस व्युत्पत्ति 
के द्वारा काठकादि का आनुमानिक कपिल स्मृति शास्त्रोक्त प्रधान ही वाच्य 
कहा गया है । यह नहीं कह सकते हो, क्यों कि यहाँ अव्यक्त शब्द से रथरूप 


A 
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6 
सझ्मन्तु तदहत्वात्‌ ।१।४।२ 
अतः परं घदब्यक्तमष्यूढ़ गुण षु हितम्‌ । 
अहृष्टाश्रुत वस्तुत्वात्‌ सजीवो यत्‌ पुनभेवः १।३।३२ 
TTS SESS MR 
विन्यस्त शरीर का ही चोध कराता है । पूर्वग्रन्थ में आत्म शरीरादिक की 
रथादि रूप से कल्पना देखने में आयी है, जोग्युक्ति इन समस्त रथादिक को 
वश में रखकर विष्णुप्रद का अनुसन्धान करता है, वह अनायास से इसपथ 
को अति क्रमणा करताहे । पस्शिव में प्रकरण के अलं से अवशिष्ट शरीर अव्यक्त 
शब्द के द्वारा विशेषत: कहा गया हे । यहाँ शांख्य तत्त्व का कोई उल्लेख नहीं 
हे। इस प्रकार उत्तरोत्तर के परत्व स्वीकार करने में उनके मत का विरोध 
अपस्थित होता हे 
लौल्य से अज्ञ का नरक पाल अवश्य होगा। अत अप्रमत्त होकर 
तत्त्वज्ञान के लिए यत्न करना एकान्त आवश्यक है, यह अर्थ श्रुति संवाद के 
द्वारा व्यक्त करते हैं । 
शरीर रथ है. इन्द्रिय अश्व हे, इन्द्रिय स्वामी मन है। शब्दादि विषय 
गन्तव्य देश है, वुद्धि सूत है, सत्त्व चित्तहे, जो देह व्यापि है बन्धुर भी हे, और 
स्वतन्त्र के समान प्रतिभात है। | 
दशविध प्राण-अक्ष है, और धर्म और अधमं चक्रइय हे, अहंकार युक्त 
जीव ही यहाँपर रथी है शुद्ध जीव शर है, और परम ब्रह्म लक्ष्य है । जैसे धनुष 
से शर पात किया जाता हे वैसे प्रणव के द्वारा जीव को ब्रह्म में गिरायाजाताहैं। 
जव तक यह नृकाय रूप रथ अपने वश में रहता है, उसी समय श्री- 
अच्चुत के चरणार विन्द सेवारूप ज्ञान खड्मसे शत्रु की जय करना आवश्यक 
है, और-उपशान्त होकर स्वानन्द से तुष्ट होकर रथादिक की उपेक्षाकरे । 
जो शरीर व्यक्त है उसे अव्यक्त शब्द से कैसे कहा जा सकता हे ? इस 
आशंका का उत्तर देते हैं--शंका निरास के लिए तुशब्द हे । कारण रूप सूक्ष 
शरीर यहाँ विवक्षित है, कारण यहहै कि सूक्ष्म शरीर का ही अव्यक्तत्व योग्य 
है, प्रलय कालमें यह परिदृश्य मानजगत्‌ सूक्षभाव से प्रकृति में विलीन होकर 
अव्यक्त वीज शक्ति की अवस्था में रहताहे इत्यादि श्रुतिमें भी सूक्ष्म शरीर की 
अव्यक्त शब्द योग्यता दिखलायी हे । >. 
अतः स्थुल रूप से अन्यएक रूप भी आरोपित है, वह किस प्रकार हैं पर 
यदव्यक्त सूक्ष्म है, इस में कारण यह है कि अब्यूढ़ गुण वृ हित है, व्यूह फ 
चरणादि परिणाम । अव्बुढो जो गुण समूह उन गुणों से रचित हैं। आका, 
विशेष रहित होने 'के? कारण अव्यक्त कहा गया है, यह भी कैसे सम्भव है : 
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तदधीनत्वादर्थवत्‌ ।१।४।३ 

स एवं भूयो निज वीये चोदितां 
स्वजीवमायां प्रकृति सिसृक्षतोम्‌ । 

अनास खूपात्मनि रूप नामनी 
विधित्समानोऽनुसार शाख्नक्कत्‌ ।१।१०।२२ 


अष्टृष्टाश्रुत वस्तु होने से सम्भव है। जो आकार विशेष यस वस्तु है वह 
सव के समान दृष्ट होता है, और इन्द्रादि के समान श्रत भी होता है, यह वस्तु 
नसा नहा है। इस प्रकार वस्तु की स्थिति में प्रमाण क्या है ? उत्तर में कहते 
हैं-वह जीव है ? अर्थातुमें जीवोपाचिहै, “ जीव जीवोपाधि से निमु क्त होकर 
जीव जीव की परित्यांग . करके” इस वाक्य में जीवोपाधि लिङ्गदेह में जीव 
शब्द का प्रयोग होने के कारण जीवोपाधि रूप में कल्पित हैं ऐसा अर्थ जानना 

हांगा । आच्छा, स्थूल देह ही भोगायतन होने के कारण अन्य कल्पना का 
प्रयोजन ही क्या है? उत्तर में कहते हैं--कारण हे--कि-सुक्ष्म से जन्म होता 
है, अर्थात्‌ पुनः पुनः जम्म होता है, “ उत्‌ क्रान्ति. गत्यागतीनां उतृक्रान्ति 
प्रभृति क्रियाके लिए सूक्ष्म देह स्वीकार करता परम आवश्यक है, इसके विना 
उक्त नियम सम्भव नहीं होता है । 

यहाँपर आशङ्का हो सकती है, कि-यदि कार्य सें अनुप्रविष्ठ सक्ष्म शरीर. 
का ही कारणत्व स्वीकार किया जाता है, तो उस से प्रधान होता है। क्यों 
कि सांख्य में प्रधान का ही उस प्रकार निरूपण किया गया है । इस के उत्तर 
भें कहते हैं । र 

परम कारण स्वरूप ब्रह्म के अधीन होने के कारण प्रधान स्वकार्य 
उत्पादन करने में समर्थ होता है। और वह प्रधान पुरुष-के ईक्षण में ही स्व- 
कार्ये में प्रवत्तित होता है, किन्तु स्वतन्त्र भावसे प्रवत्तित नहीं हों सकता है । 
कारण यह हे कि प्रधान जड़ है । इस विषय में श्वेताशवतर श्रुति कहती है- 
प्रकृति तो माया है, और प्रकृति का अधिपति ईश्वर ही मायी है, मायी पुरुष 
माया के द्वारा इस जगत्‌ को सृष्टि करता है, जो एक और अवे होकर भी 
विविध आकार से भासमान अपनी शक्ति के द्वारा इस प्रकार करूँगा इस 
प्रकार संकल्प से अनेक वर्णो की सृष्टि करताहै। इस विचार से हमसव सांख्य 
मत में प्रवेश नहीं करते हैं । सांख्य के मत में प्रधान स्वतन्त्र कारण है । 

सृष्टि के पहले और प्रलय के अनन्तर निष्प्रपश्व रूप में पुरुष अवस्थान 
करते हैं, सृष्टि प्रलय के मध्य में सप्रपख रूप में पुरुष अवस्थित होते हैं, अग्रिम 
संवाद .से स्पष्ठीकृत होता है । वह अप्रच्युत स्वरूप प्रकृति को अवलम्वन किया 
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क्षेयत्वावचनाच १।४।४ 
यत्‌ तत्‌ त्रिगुणमव्यक्तं नित्यंसदसदात्मकस्‌ 
प्रधानं प्रकृति प्राहरविशेषविशेषबत्‌ ॥३।२६।१० 
वदती तिचेन्न, प्राज्नोहि प्रकरणात्‌ ।१।४।५ 
क्षेत्रज्ञ आत्मा पुरुषः पुराणः 
साक्षात्‌ स्वयंज्योति रजः परेशः 
नारायणो भगवान्‌ वासुदेवः 
स्वमायया आत्मन्यवधोयसानः ॥ 


है, विश्व की सृष्टि प्रवाह अनादि हे । वह प्रकृति कंसो हैं ? स्वकाल शक्ति के 
द्वारा प्रेरिता स्वांशभूत जीवोंको मोहित करने वाली, अतएव सुजन करने की 
इच्छा सम्पन्ना । इस प्रकार माया का अनुसरण पुरुषने किया, क्यों किया ? 
उत्तर में कहते है,-अनाम रूप जीव को नामरूप विधान करने के लिए ही 
अनुसरण किया हे । जीवों के भोगके लिए भोगायतन उपाधि को सूजन का 
भी आवश्यकथा । कमं समूहको करनेके लिए आपने वेद का भी निर्माण किया, 
क्यों कि आप i कृत्‌ हैं । 
परवर्त्ती कारण से भी प्रधान अव्यक्त शब्द वाच्य नहीं हो सकता है । 
सांख्य कहते है कि- प्रकृति पुरुष के विवेक से जीव की मुक्ति होती हे, अतः 
प्रधान ज्ञ य वस्तु हे, कहीं विभुति विशेष लाभ के लिए इस प्रकार कहा जाता 
है, किन्तु यहाँपर यह वात नहीं आतीहे, क्यों कि--यहाँ विभुति वोधक शब्द 
का अभाव है, केवल मात्र अव्यक्त शब्द का उल्लेख हे । 
प्रकृति का लक्षण करतेहैं, जो प्रधान हे, वह ही प्रकृति हे । वह प्रधान 
किस प्रकार है ? कारण यह हे कि वह अविशेष होकेर भी विशेषों का आश्रय 
हैं, तन क्या वह ब्रह्म हे ? नहीं । त्रिगुण हे, वह क्या महत्वादि है? नहीं । 
अव्यक्त-अकाय्ये हे। यह क्या काल स्वरूप हे ? नहीं । सद सदात्मक कार्य 
कारण रूप हे । वह क्या जीव प्रकृति है ? नहीं । वह नित्य है । ः 
यदि कहते हो अब्यक्त प्रधान का ज्ञे यत्व न कहना अप्रसिद्ध हैँ! बय 
कि-अशब्द आदि शब्द से प्रतीत वस्तु को जानने से जीव अमरत्व लाभ करता 
है, इत्यादि स्थल में उस का ज्ञेयत्व कहा गया हे, इस प्रकार नहीं कह सकते 
हो, कारण यह है कि--इस स्थल में प्राज्ञ परमात्मा को ही कहा गया हैं 
पुरुष से श्रेष्ठ कोई नहीं हैं, वह समस्त भूतों में गुप्त भावसे रहकर तिजस्वरूप 
को प्रकाशित नहीं करता हैं, इत्यादि स्थल मे प्राज्ञ पुरुष को ही कहागया है ! 
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यथानिलः स्थावर जङ्गमाना 
मात्मस्वरूपेण निविष्ट इशेत्‌ 

एवं परं भगवान्‌ वासुदेवः 

क्षेत्रज्ञ अात्मेद मनुप्रबिष्टः ॥५।११।१३।१% 


छ... 


त्रयाणामेव अवदशुपन्य[सः प्रश्नश्च ।१।४।६ 

परावरेषु भूतेषु ब्रह्मान्तस्थावरादिषु 

भौतिकेषु विकारेषु भूतेष्वथ सहतृसुच ।७।६।२० 

गुणेषु गुण सास्येच गुणव्यतिकरेतथा । 

एक एब परो ह्यात्मा भगवानीश्वरोऽव्ययः ॥७।६।२१ 
क्षेत्रज्ञ द्विविधत्वंपदार्थ जीव, तत्‌ पदार्थ ईश्वर, पहले जीवका विवरण होचूका 
हैं, सम्प्रति जीव का प्राप्य ईश्वर का निरूपण करते हैं, क्षेत्रज्ञ आत्मा, व्यापी, 
फुराण,--जगत्‌ कारण, पुरुष, पूर्ण, सांक्षात्‌ अपरोक्ष, स च स्वयं ज्योति, अजो, 
जन्मादि शून्य, ब्रह्मादिक का भी ईश्वर, नार जीव समू ह--उसका निलय-- 
आश्रय, नियन्ता, भगवान्‌ ऐइवर्यादि पड़ गुणवान्‌ | वासुदेव,--सर्व भूतो का 
आश्रय, स्वाधीन माया के द्वाराआत्मा जीव में नियन्तारूपमें प्राज्ञ अवस्थित हैं। 
दृष्टान्त के द्वारा इस का वर्णन करते हैं । 

जैसे अनिल स्थावर-जङ्गम में प्रविष्ट होकर उन सव को नियमन 
करते हैं, वैसे ही भगवान्‌ बासुदेव इस विश्व में प्रविष्ठ होकर इस को नियमन 
करते हैं ।। 

अतएव प्रधान किसी प्रकार से भी अव्यक्त पद्‌ वाच्य नहीं हो सकता 
है। कठवल्ली में भी कहा गयाहै, कि- पितृ प्रसाद, स्वर्गं लाभ के हेतु अग्मि 
विद्या और आत्म विद्यां। यह तीनों ज्ञेय रूप है, तथा जिज्ञासा का विषय 
भी हैं। और किसी पदार्थ को नहीं कहा गया है, अतएव यहाँपर प्रधान वैद्य 
नहीं है, यह जानना चाहिए । 

भजनीय श्रीहरि ही है, क्‍यों कि-आंप आत्मा है, और सर्वत्र नित्य 
अवस्थित है, ब्रह्मा से लेकर स्थावर-जङ्गम आदि में और जीव समूह में 
अजीव घटादिक में महत भूत आकाशादि में आप अवस्थित हैं । 

गुणसाम्य प्रधान में गुणव्यतिकर-महत्ततत्वादि में ईश्‍वर, आत्मा, 
अव्यय, भगवान्‌ ब्रह्मा स्वरूप में अवस्थित है । 

भोक्त. भोग्य, द्रष्टा, दृश्य के भेद, निजशक्ति माया के द्वारा होता है, 
प्रत्यगात्मा द्रष्टा, भोक्ताव्यापक रूप से निर्देश्य है । दृश्य भोग्यादि देह व्याप्य 
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प्रत्यगात्म स्वरूपेणं दृश्य रूपेण च स्वयस्‌ ॥ 
व्याप्य व्यापक निहंश्यो ह्यानिद्द श्योऽविकल्पितः ।७।६।२२ 
केवलानुभवानन्द स्वरूपः परमेश्वरः । 
साययान्तहितेश्वय्यं ईयते गुण सर्गया । 

तस्मात्‌ सर्वेषु भूतेषु दयां कुरुत सौहृदभ्‌ 
भावमासुरमुन्मुच्य यथा तुष्यत्यधोक्षजः ।७।६।२४ 
तुप्टे च तत्र किमलभ्य अनन्त आद्ये ।७।६।२५ 
धर्साथं काम इति योऽभिहित स्िवगेः 

ईक्षा त्रयी नय-दमो विविधा च वार्ता 
मन्येतदेतदखिलं निगमस्य सत्यं 

स्वात्मापंणं स्वसुहृदः परसस्य पुसः ।७।६।२६ 


महठ व ।१।४।७ 


सत्त्वं रजस्तस इति न्रिवृदेकमादौ 
सुत्रं महानहम्तिति प्रवदन्ति जीवस्‌ । 


रूप से निर्देश्य होते हैं । 
स्वयं अविकल्पित अनिर्देश्य होनेपर भी इस प्रकार प्रतिभात होते हैं । 
आप केवल अनुभवात्मक आनन्द स्वरूप हैं, सर्वज्ञ और संत्र विद्य 
मान होने पर भी मायाके द्वारा आवृत ऐसवर्य्य होने से उपलब्ध नहीं होतेहैं । 
अतएव समस्त भूतों के प्रति दया, सोहाह स्थापन करना, एवं श्रासु- 
रिक भाव को वर्जन करना एकान्त आवश्यक है । 
इस से अधोक्षज सन्तुष्ट होते हैं, अनन्त आद्य श्रीहरि सन्तुष्ट होने से जव कुछ 
प्राप्त हो जाते हैं । 
धर्म से पुरुषार्थं सिद्ध होने पर भी श्रीहरि की आराधना करना ही 
उचित है । धर्मार्थ काम यह त्रिवर्ग है, और इस के लिए ईक्षा, आत्मविद्या, 
त्रयी, कर्मविद्या, नय, दम, तकं व दण्डनीति, विविध,-कर्तता, जीविका, यह 
सव ही वेद के अर्थ स्वरूप हैं, किन्तु स्व सुहुद स्वात्मान्तर्यामी परम पुरुष के 
प्रति यदि उक्त सव साधन, आत्मसमर्पण के लिए होते हैं, तव वे सव सत्य 
होंगे । अन्यथा असत्य होंगे । यह ही वेदों के प्रति पाद्य विषय है । 


orn 


जैसे वृद्धि से महान्‌ आत्मा श्रेष्ठ है, यहाँ वुद्धि से श्रेष्ठ कहने के कारण, 
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ज्ञानङ्ियार्थफलरूप तयोदशक्ति 
ब्रह्म ब भाति सदसच्च तयोः परं थव्‌ ।११।३।३७ 
es सवर्दा इ 99 
चमसवदविशेषात्‌ ।१।४।८ 

अनादिरात्मा पुरुषो निगु णः प्रकृतेः परः । 

प्रत्यक्‌ धासा स्वयं ज्योतिविश्वं पेन समन्बितस्‌ ॥ 

स एव प्रकृति सूक्ष्मां देवीं गुणसयीं विभुः 

ववुच्छयेबोषगतामभ्यपद्चत लीलया । 

गुणेविचित्राः सृजतों सूपाः प्रकृति प्रजाः । 

बिलोक्य सुभूहे सञ्च: स इह ज्ञान गृहया ॥३।२६।३-४ 
और आत्मा शब्द के साथ एकार्थता होने से महत्‌ शब्द से स्मृति कंथित मह- 
तत्व का ग्रहण नहीं हो सकता, वेसे आत्मा सें श्रेष्ठत्व कहने के कारण अव्यक्त 
शब्द से प्रधान को ग्रहण नहीं कर सकते । 

प्रमाण का विषय न होने पर ब्रह्म नामक पदार्थहै ही नहीं ? ऐसा कह 
नहीं सकते । क्योंकि सत्‌ स्थूल कार्य, असत्‌--सुक्ष्म, कारण, बे सब ब्रह्म ही 
है। कारण वह सदसत से भिन्न परम कारण है, कार्य कारण से भिन्न नहीं 
होताहै । एक वस्तु अनेक विध का कारण केसे हो सकता है? उत्तर में कहते 
है,-वह उर शकि है। अनेक शक्ति युक्त है! उरु-महती, माया लक्षणा 
शक्ति है जिनकी । उर शक्ति, उरु-महती माया लक्षणा शक्ति युक्त । वह ब्रह्मं 
अनेकरूपों से प्रतिभात होते हैं । प्रथम एक ही ब्रह्म, तदनन्तर सत्त्व, रज,-तम 
नामक निवृत्‌ प्रधान, अनन्तर क्रिया शक्ति के द्वारा सूत्र, ज्ञान शक्ति से महान 
होते हैं, अनन्तर अहमु तत्त्व, जीव, एवं जीवोपाधि अहङ्कार होते हैं । अनन्तर 
ज्ञान क्रिया अर्थ फल रूप से भी प्रतिभात होते हैं ज्ञान शब्द से देवता, क्रिया 
से इन्द्रियगण, अर्थ विषय समूह्‌, फल--उस के प्रकाश सुखादि एक ही ब्रह्म 
इन सव रूपों में प्रतिभात होते हैं। स्वतः भासमान ब्रह्म अनेक रूपोंमें विल 
सित होने परभी उनको ज्ञात होने के कारणको अपेक्षानहीं है, आप स्वराट्टैँ। 

त्रिगुणात्मिका अजा माया को आत्मीय ज्ञान से अपनाने से जीवतद्गत 
सुख दुःख भोग करता हैं । इत्यादि उपनिषद उक्ति को पाठ करने से सन्देह 
होता है कि-अजा शब्द से स्मृत्युक्त प्रकृति किम्वा वेदिकी ब्रह्मात्मिका शक्ति 
है ? इस का उत्तर यहाँपंर यह है कि--यहाँपर स्मृत्युक्ता प्रकृति नहीं है। 
क्यों कि, जन्म रहित को ही अजा कहा जाता है। स प्रकार व्युत्पक्ति से 
स्मृति सिद्धा प्रकृति का बोध होने का कोई कारण नहीं है । बृहदारण्यक में 
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[2 [3 ८ 
ज्योतिरूपकमातु तथाह्यधीयंत एके ।१।४।६ 

प्रत्यक्‌ धामा स्वयं ज्योति विश्वं येन समन्वितम्‌ ।३।२ ६।३ 
स एष प्रकृति सूक्ष्मा देवों गुणसयींनिभुः । 
यहृच्छ्येवोपगतामभ्यपद्यत लीलया । ३।२ ६।४ 
देवान्‌ क्षुभित धर्मिष्यां स्वस्यां योनौ परः पुसात्‌ । 
आधत्त वीय्यं सासूत महत्तत्बं हिरण्मयस्‌ ॥३।२६।१४॥ 
कक्कर ne 
जेसे चमस पद के द्वारा यञ्चोय पात्र विशेष का बोध होता है, किसी विशेष 
चमस का वोध नहीं होता है, वेसे इस मन्त्रस्थ अजापद के द्वारा स्म्रृत्युक्त 
प्रकृति का वोध नहीं होगा । 

आत्म दर्शन रूप ज्ञान ही भ्रहंकार निवर्तक मुक्तिद है, अतएव तत्त्व 
लक्षण ज्ञान से ही प्रकृति व पुरुष का पृथक्‌ पृथक ज्ञान होता है, यह ज्ञान 
निःश्रेयसकेलिए एकान्त आवश्यक है । 

इस में पुरुष का स्वरूप वर्णन करते हैं, अनादि आत्मा ही पुरुष है, 
वह आत्मा प्रत्यक्‌ धाम है, सर्वेब्स्वत: स्फूत्त स्वरूप है, वह संसारी नहीं है, 
प्रकृति से अतीत व असङ्ग है । निगुण, तथा स्वथं ज्योति: है, जिनसे विश्व 
प्रकाशित है। इन सव हेतु से पुरुष प्रकृति से भिन्न है, यह प्रति पादन हुआहे | 

प्रकृति, आवरण विक्षेपनामक शक्ति भेद से दो प्रकार है, जो प्रकृति के 
अविवेक से संसारको प्राप्त कर लेता है, वह ही जीव हैं । और जो प्रकृति को 
अपने वश में रखकर विश्व सृष्ट्यादि कार्य करते है, वह परमेश्वर है । प्रकृति 
के अविवेक से जीव का संसार प्रकार को वर्णन करते है । सूक्ष्म, अव्यक्त श्री 
विष्णु कौ शक्ति रूपा को लीला से आगत देखकर यदुच्छा से प्राप्त किया । 
लीला निम्नोक्त प्रकार है। विचित्र गुण युक्ता अनेक सरूप प्रकृति प्रजा का 
निर्माण किया । और इस को देखकर मुग्ध हुआ । श्रुति इस प्रकार है--अजा 
मेकां लोहित शुक्ल कृष्णां बह्वीः प्रजा जनयन्तीं सरूपाः। अजो ऐको जूष 
माणीऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्य इति । मुमुहे जीव आत्माको विस्मृत 
हुआ है । 
रतयुक्त ज्योति शब्द से ज्योतिवंस्तु का भी प्रकाशक ब्रह्म का ही हु. 
होता है, ताहश ज्योति: शब्द के द्वारा उपक्रम होने के कारण अजा शब्द कै 
द्वारो ब्रह्म की ही शक्ति की समझना होगा । 

में चिच या, वर्ह 

जीव के अह्ृष्ट से क्षुभिता प्रकृति में चिच्छक्ति के अधीन किया, 

प्रकृति महत्तत्त्व को उत्पन्न किया, वह महत्तत्त्व प्रकाश वहुल है । 
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कल्प नो! >> श छै Le व्‌ ~ 
ल्पनोपदेशाच मध्यादिवद विरोध: ।१।४।१० 
विश्वमात्मगतं व्यञ्जव्‌ कुठस्थो जगदङ्क रः 
स्चतेजसापिवत्‌ तीत्नमात्म प्रस्वापनं तमः ॥३।२६।२० 
ज स्‌ (2 गे पर का 4] [oS 
न संख्योपसंग्रहाद पिनानाभावादतिरेकाब । ११४१ १ 
गीउद्धब उवाच- 
कति तत्वानि विश्वेश संख्यातानृथषिसिः प्रभो 
नवेकादश पञ्चत्रीण्याथ त्वसिह शुश्र स ॥ 
प्रत्यक्‌ धामा स्वयं ज्योतिः वह ब्रह्म है । जिन्होंने इस विश्वको प्रका 
शित किया है । 
श्रीविष्णु की शक्ति रूपा गुणमयी, सूक्ष्मा प्रकृति की यदृच्छा रूप से 
प्राप्त किया । 
संप्रति ईश्वरसे उत्पन्न प्रकृतिका अजात्व, और अजा होकर भी ज्योति 
रूप ब्रह्म से उत्पन्न होना किस प्रकार सम्भव है, इस प्रकार की आशंका का 
समाधान करते हैं । 
प्रकृति में दोनों सम्भव हैं । क्योंकि तमशक्ति विशिष्ट ब्रह्म से प्रधान की 
उत्पत्ति कहीगयी है,तमःशब्द वाच्या, अत्यन्तसूक्ष्मा, नित्यापरमेश्वरकीशक्तिहै। 
श्रूति कहती है कि-सृष्टि के पूर्व में तमः शक्ति विशिष्ट ब्रह्म के साथ 
उनकी सूक्ष्म तमः शक्ति एक होकर अवस्थिता थी । उस समय समस्त तमो 
भय था । दिन रातकी कोई प्रतीति नहींथी, प्रलय कालमें वही शक्ति ब्रह्म के 
साथ एक होकर रहती हैं! किन्तु ब्रह्म में विलीन नहीं होती, पृथिवी जल में 
विलीन होती है, इत्यादि श्र्‌ ति में पृथिवी से लेकर अक्षर पर्यन्त का लयहोना 
कथित है । तमः शक्ति का लय नहीं कहा गया है, किन्तु उसका ऐक्य प्राप्त 
होना कहागया है, अति सूक्ष्मता के कारण विभाग की अयोग्यतासे ही ऐक्य 
शब्द का प्रयोग हुआ है । सिसुक्षु परमेश्वर से त्रिगुणात्मक अव्यक्त की सृष्टि 
होती है । और अव्यक्त से महदादि कौ उत्पत्ति होती है, इस प्रकार प्रकृति 
कार्यत्व और कारणत्व सिद्ध होता है । प्रलय कालमें तमः शब्द वाच्या प्रकृति 
ब्रह्म में अवस्थान करती है, और सृष्टि काल में प्रधानाव्यक्त आदि नाम से 
हिरण्मयरूप से प्रतीति होती है ॥ ड 
जैसे आदित्य कारण अवस्था में एकीभूत होकर भी कार्यावस्था में 
वसुप्रभूति देवताओं का भोग्य मधुरूप से, और उदय अस्तादि रूप में कल्पित 
होनेपर भी वहाँपर कोई विरोध नहींहै, वैसेही यहाँपर भी कोईविरोध नहींहै। 


७२ श्रीमदुभागवतभाष्योपेतमु पा०४ 


केचित्‌ षड, विशतिप्राहुरपरे पश्चविशतिस्‌ । 
सप्त के नव षट्‌ केचिच्चत्वाय्येकादशापरे । 
केचित्‌ सप्तदश प्राहुः षोड़शैके त्रयोदश ॥ 
एतावत्वं हि संख्यानामृषयोय द्विवक्षया 
गायन्तिः पृथगायुष्सन्निदं नो बक्तुमह॑सि ११।२२।२--३ 
श्रीभगवानुवाच 
युक्तश्च सन्ति सर्वत्र भाषन्ते ब्राह्मणा यथा 
मारयां सदीयामुद्‌ गृह्ण वदतां किलुदु्घंटश ॥११।२२।४ 
सहाभुतानि पञ्चेव झुरापोऽस्नि्भरञ्ञ्ः 
तन्मात्राणि च तावन्ति गन्धादीनि मतानिले ॥ ३।२६।१२ 
इन्द्रियाणि दश शरोत्रं त्वग्‌ हग्रसन नासिका: 
बाक करो चरणौ मेढ पायुदेशम उच्यते । ३।१६।१६ 
मनो वुद्धिरह डूग रश्चित्तमित्यन्तरात्मकस्‌ ॥ 
चतुर्धा लक्ष्यते भेदो वृत्त्या लक्षण रूपया ।३।२६।१४ 
एतावानेव संख्यातो ब्रह्मणः सगुणस्य च 
सन्निवेशो सया प्रोक्तो यः कालः पञ्चविशकः ।३।२६।१९५ 


जगतु स्रष्टा ने आत्मगत विश्व को प्रकट करने के लिए महान्‌ तीब्र 
तमः को उप संहार किया, कारण आप लय विक्षेपशून्य कृटस्थ हे । वह तम 
आत्मा को आच्छादित करता है। पहिले समस्त तत्त्व को प्रकृति में विलीन 
किया गया था ॥ 
बृहदारण्यक में लिखित है कि--जिस में पञ्च पश्चजन व आकाश प्रति 
छित वह आत्मा है। यहाँपर जिज्ञास्य यह्‌ हे कि--पत्वपस्वशब्द से पश्चविशति 
एवं जनशब्द से तत्त्वको समझना होगा ? किम्वा पश्च शब्द के द्वारा पाँच एवं 
पञ्चजन शब्द से किसी संज्ञा का वोध होगा ? इस का उत्तर यह है कि इस से 
सांख्योक्त पञ्चविशति तत्त्व का वोधन हीं होता हे । क्यों कि--तत्त्व अनेक 
है । नानाभूत में अनुगत धर्मका, अभाव निबन्धन एक एक तत्त्व पचिश है । 
इस प्रकार अर्थ भी असम्भव है॥ ह 
इस प्रकार अर्थे न करने पर भी पश्चविशति तत्त्व असिद्ध होता हैं। 
विशेषतः आत्मा व आकाश का पृथक्‌ अभिधान के कारण सप्तविशति तत्व 
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प्राणादयो वाक्यशेषात्‌ ।१।४।१२ 
यत्‌ पश्यति न पश्यन्तं, चक्षुर्यस्य न रिष्यति 
तं भूतनिलयं देवं सुपणमुपध्षावत ८।१।११ 
ज्यो तिषेकेपामसत्यन्ने ।१।४।१३ 
त्वग्नि भगवान्‌ सूर्य्यस्त्वं सोमोज्योतिषांपतिः 
त्वसापस्स्वं क्षिति्व्योस वायुमन्रिन्द्रयाणि च ।४।५।३ 


हो जाता है। यहाँपर पश््चजन शब्द के द्वारा सप्षपि के समान संज्ञामात्र 
समना होगा । 
श्रीउद्धवने कहा हे विश्वेश ! ऋषियोंने कितने ही तत्त्वोंका निर्देश किया 

हैं नो, पाच, तीन, कोंई कोई षड विशति तत्त्व मानते हैं, कोई पश्च विशति 
तत्त्व मानते हैं, कोई सात, नौ, पड़ चार एकादश, सप्तदश, षोड़श, एकादश, 
इस प्रकार विभिन्न तत्त्व को ऋषियों ने क्यों कहा, हे प्रभो, आप कृपया स 
कारण तत्त्वों के विभाग को वर्णन करे | 

श्रीभगवान्‌ ने कहा । ब्राह्मण गण जो कुछ कहते हैं, सव ठीक है, मेरी 
साया को अवलम्वन करके कहने वाले के लिए कुछ भी दुर्घट नहीं है। 

पश्च महाभूत, भू, आप, अग्नि, मरुत्‌, नभ, पञ्च तन्मात्र, गन्धादिपः्च, 
इन्द्रिय दश, त्वक हगू, रसन, नासिका, वाकू,कर चरण, मेढ्पायु यह दश 
है । मन, बुद्धि अहङ्कार, चित्त, यह भेद अन्तः कारण का है। तस्त्वज्ञञण इस 
प्रकार काल को भी पञ्चविशति में अन्तर्भाव करते है । 

प्राणों के प्राण, चक्षु के चक्षु, श्रवण का श्रवण, अन्न का अन्न, मन का 
मन, इत्यादि श्रुति के अनुसार पत्चजन शब्द से प्राणादि पश्चवायु वोधित 
होते हैं । 
यदि वह आत्मा सर्वत्र व्याप्त है, तव चक्षुके द्वारा क्यों नहीं दिखाई 
पड़ता है, इसलिए कहते हैं, वह चक्षुरादि का अदिषय है । प्रमाता को प्रमाण 
विषय नहीं करु सकता है। श्रुति इस प्रकार कहती है । चक्षुषश्चक्षु रुत 
श्रोत्रस्य श्रोत्रमित्यादि । 

घटनाश हो जानेपर देवदत्त का तद्विषयक चाक्षुषज्ञान का जेसे अभाव 
होता है, वैसे ईश्वर का भी स्वरूप भूत तुद्विषयक ज्ञान का नाश हो जाय ? 
अतः कहतेहैं, स्वत:सिद्ध ज्ञान होनेके कारण विषयका अभावसे ज्ञान का नाश 
नहीं होता है, जैसे सविता का प्रकाश प्रकाश्य का नाश होने से भी नष्ट नहीं 
होताहै । भूतगण जिनका निलयहै, ऐसे असङ्ग सर्वान्तर्यामी का भजन करो । 
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त्वं लोकपालः सर्वात्मा त्वं तेजःपौरुषं परम्‌ ॥८।५।५ 
CN 0 ल. 
कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्तेः ।१।४।१४ 
यत्रेदं व्यज्यते विश्वं विश्वस्मिनह्नवभाति यत्‌ । 
तत्त्वं ब्रह्म परं ज्योतिराकाशमिवविस्तृतम्‌ ।४।२४।६० 
0 
सम[किषात्‌ । १।४।१५. 
त्वमेकं आद्य: पुरुषः सुपशक्ति-- 
स्तथा रजः सस्वतमो विभिद्यते । 
यदि कहो कि--ऐसा अर्थ माध्यन्दिनगण काही सम्मत हे । अन्न शब्द 
का अभाव निवन्धन काण्व गण के लिए असङ्गत है । यह आशङ्का निरासार्थ 
कहाजाता हैं कि--अन्न शब्द काण्वगण के पाठ में न रहने पर भी ज्योति: 
शब्द के द्वारा पश्च संख्या का पूरण भी होता है । 
आप अग्नि हैं, सूर्य भी आप ही हो, ज्योतिषांपति नक्षत्रों कापति' 
आप ही हो, जल, क्षिति , आकाश वायु, मात्रा और इन्द्रियमी आप ही हो, 
आप लोकपाल हो सर्वात्मा आप ही हैं, और ईश्वर का परम तेज, सामर्थ्य भी 
आप ही हो । 
पुनर्वार सांख्य आशंङ्का करते हैं, वेदान्त में ब्रह्म को विश्व का एक 
मात्र कारण निर्देश करते है, वह संगत नही हैं, क्योंकि वेदान्त में सृष्टि के 
सम्वन्ध में अनेक कारण का उल्लेख मिलता है, एकत्र आत्मा से ही आकाश 
की उत्पत्ति, इत्यादि वचन से आत्मा को कारण कहागया है। अन्यत्र यह 
विश्व न था” असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति हुई है, यहाँपर असत्‌ को कारण कहा 
गया है, “इस लोक को कारण कौन है? ” इस प्रश्‍न के उत्तर में आकाश को 
सृष्टि का कारण कहा गया है । यह समस्त भूतों का प्राण में विलय होता है 
इस स्थल में प्राण ही सृष्टि का कारण है। “यह विश्व असतूथा ”' यहाँपर 
असत्‌ को कारण कहागया है । “ सत्‌ ही था” इस वचन से सत्‌ को कारण 
कहा गया है। “यह विश्व पहिले अव्याकृत, था. पश्चात्‌ प्रधान से व्याकृत 
हुआ, यहाँपर प्रधान को कारणा कहा गया है। अतएव केवल ब्रह्मही जगत्‌ 
का कारण है। 
“ उसने कामना की ' इत्यादि पूर्व वाक्य में 'यह असत्‌” एवं आदित्य 
ब्रह्म, इत्यादि स्थल में समाकर्षण के कारण वह सब वाक्य ब्रह्म पर ही है, 
यह जानना चाहिये । अतएव ब्रह्म ही विश्व का एकमात्र हेतुहै, इस में सन्देह 


नही हैं ॥ 
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महानहं स्वं मरुदग्नि वारा: 
सुरषयो भूतगणा इदं यतः ॥४॥२४॥६॥६३ 
सृष्ट स्वशक्तेयदमनुप्रबिष्-- 
श्चतुविध॑ पुरमात्मांशकेन । 
अन्यो बिढुस्तं पुरुषंसन्तसन्त- 
प ङक्ते हृषीकेर्मधुसारघं यः ॥४।२४।६४ 
ज्‌ ( वा टू 
जंगठ्ठा चखात्‌ ।१।४१९ 
यत्रेदं व्यज्येत विश्वं विश्वस्मिन्नवभाति यत्‌ । 
तत्वं ब्रह्म परं ज्योतिराकाशमिवविस्तृतम्‌ ।४।२४।६० 
ज गिठा पप प्रा गा प्रभ गान्नेति 
वमुख्य प्राणलिड गान्नेति 
~ 
न्वृद्‌ र, व्य रू ट तस्‌ 
तद्‌ व्यास्यातम्‌ ।१।४।१७ 


आप ही क्रीड़ा के लिए चेतनाचेतनात्मक विश्व में अपने को अनेक 

रूपों में प्रकट किया है, आद्य, एकमात्र आप ही हो, माया नामक शक्ति आप 
की हीहै, पहिलेयह शक्ति आपमें सुप्त होकर रहतीहै, पश्चात्‌ उक्तशक्तिके द्वारा 
रज: सत्व, तम, महान्‌ अहङ्कार अग्नि, वायु, धरा, सुरषिगण भूतगण आदि 
रूप में आविभूत हुए ॥ 

जरायूज, अण्डज, स्वेदज, उद्धिज्ज, चतुविध रूप में प्रकट होकर उस 
में आविष्ट होगए, आपस्वराट्‌ हैं, अतः आप इस सृष्टि पदार्थ में आसक्त नहीं 
होते हैं, जीव मधुकरके समान इस में अनासक्त होकर संसार को प्राप्तकरताहै। 

जो यह पुरुषों के कर्ता है, एवं वह सव जिनका कर्म है, यह ज्ञातव्य 
है, यहाँपर सन्देह यह है कि प्रक्रति के भोक्ता तन्त्रोक्त भोक्ता जीव ही ज्ञातव्य 
रूप से उपदिष्ट है, ? किम्वा सर्वेश्वर विष्णु को जानना होगा ? इस का उत्तर 
यह है कि-यहाँपर तन्त्रोक्त क्षुद्र क्षेत्रज्ञ का वोध नहीं होगा, किन्तु वेदान्त 
वेद्य सर्वेश्वरका ही वोध होता है । क्यों कि-इस शब्द का सहचर कर्मशब्द 
के हारा चिदूजड़ात्मक प्रपञ्च बोधक होकर उसका कर्ता परमेश्वरको ज्ञापित 
किया गया है, सुतरां जो समस्त जगत्‌ का कारण, वह ही एकमात्र वेद्य है॥ 

वह तत्त्व किस प्रकार है? प्रश्नोत्तर में कहते है- जिन में यह विश्व 
आधारित है, और इस विश्व के सर्वत्र जो अवस्थित है, वह ब्रह्म आकाश के 


समान सर्व विश्व में विस्तृत हैं॥ 
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न्ने > 
जीवमुख्य प्राए लिङ्गान्नेतिचेत्तद्व्यास्यातम्‌ ॥१॥४॥१७ 
नम आद्याय वोजाय ज्ञान विज्ञानभूत्त ये । 
प्राणेन्द्रयमनोबुद्धि विकारे व्यंक्तिमीयुवे ।॥११४॥२८. 
यस्योत्‌ प्रेक्षक आदिमध्यनिधने योध्व्यक्त जीवेश्‍वरो 
यः सुष्ट दमनु प्रविश्यक्रषिणा चक्ते पुरः शास्ति ताः | 
यं सम्पद्य जहात्यजामनुशयी सुप्त कुलायं यथा 
तं केवल्य निरस्तयोनिमभयं ध्यायेदजसख हरिम्‌ ।१०।८७।५० 
सस य RR a 
यदि कहो-कि--मुख्य प्राण एवं जीव का ज्ञापक शब्द रहने के कारण 
इन दोनों में से एक को अवश्य ही उक्त शब्द से जानना होगा ? इस आशङ्का 
की, विदूरित करने के लिए कहते हैं-यहाँपर मुख्य प्राणादि लिङ्ग रहने पर 
भी जीवादिक का ग्रहण असम्भव है । क्यों कि इस के पहले ताइश शब्द 
जीवादि परक न होकर ब्रह्म पर रूप में व्याख्या की गई है॥ 
विश्व का मूल कारण को नमस्कार, ज्ञान विज्ञान मूत्ति को प्रणाम, 
जो प्राण, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि रूपसें प्रकटित होतेहे, उनको नमस्कार हो। 
यहाँपर मुख्य प्राण और जीव के लिङ्ग दर्शन होने के कारण उन में 
से कोई एक ग्राह्य हो ? इस आशङ्का का समाधान करते हैं।। 
यहाँ मुख्य प्राणादि बिङ्ग रहने से भी जीवादि का ग्रहण नहीं हो 
सकते हैं । कारण कि पूर्व इन्द्र प्रतर्दन नामक आख्यायिका में उक्त लिङ्ग की 
रह्म पर व्याख्या की गई है, यहाँपर “तुम को ब्रह्म का उपदेश करूँगा । इस 
भकार उपक्रम, और जो “ जो इस प्रकार से ब्रह्म को जानता है, वह समस्त 
पापों का नाश कर समस्त भूतो का श्रेष्ठ आधिपत्य लाभ. करता है। ? इस 
प्रकार उपसंहार होने कें कारण जीव लिङ्ग के शब्द का ब्रह्म पर अर्थ किया 
गया है । प्रतर्दन आख्यान निर्णय से ही उक्त अर्थ होता है, ऐसा नहीं, कारण 
यह है कि उक्त स्थल में कर्मपद का विचार है, “ यस्य चैतत्‌ कमं ” यह 
अपूव है । 
जो इस विइव का स्रष्टा हैं, और अनुशयी जीव के समस्त पुरुषार्थ सिद्धि 
केलिए सृष्टि स्थिति प्रलय आदि भी करना है, इस प्रकार आलोचक है । इस 
के द्वारा ब्रह्म विश्वका निमित्त कारण व उपादान है, यहसिद्ध हुआ है । 
प्रकृति पुरुष भी जगत्‌ के उपादान निमित्त कारण है? सत्यहै, किन्तु 
यह दोनों भी उन ब्रहम से उत्पन्न होने के कारण वह ब्रह्म मूल कारण हैं, जो 
अव्यक्त और जीवका ईश्वरभी अर्थात्‌ प्रवेश एवं नियमन आपसे ही होते हैं । 


| 


| 
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अन्यार्थस्तु जैमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि 
चेवमेके ।१।४।१८ 
त्वसेव कालोऽनिमिषो जनाना 
मायुलेबा्यावयवैः क्षिणोषि । 
कूटस्थ आत्मा परमेष्ठ्यजो महां 
स्त्वं जीवलोकस्य च जीव आत्मा ।७।३।३१ 
वाक्यान्वयात्‌ ।१।४।१६। 
व्यक्तं बिभो स्थूल मिदं शरीरं 
येलेन्द्रियप्राणमनो गुणांस्त्वस्‌ ॥ 


जिस जीव के लिए इस विश्व का आपने निर्माण किया है, जीव जव 
शरीर में प्रवेश करता है, तव आप भी उसके स्वनिमित पुरमें प्रविष्ट होकर 
उसको नियमन करते हैं । 

उपासकके लिए केवल्य भी प्रदान करतेहें । जो जीव श्रीहरिके चरणों 
में शरणागत होकर दण्डवत्‌ प्रणाम करताहै, उसको माया छोड़ देती है, ब्रह्म 
सम्पन्न जीव का भी शरीर सम्बन्ध देखाजाता है, ? सत्य है, किन्तु उस का 
रहस्य इसप्रकारहै । सुप्त शरीरवानुव्यक्ति अपर व्यक्ति को देखताहैं, किन्तु वह 
सुप्त व्यक्ति अपने की नहीं देख पाता, इस प्रकार जीवन्मुक्त को अपर व्यक्ति 
देहवान्‌ देखता है, किन्तु जीवन्मुक्त पुरुष अपने को इस प्रकार नहीं देखता है, 
उन हरि को अनवरत ध्यान करें जिन से भय विदूरित होजाता है, और जो 
निरन्तर मायाको पराभूत करके विराजित्‌ हैं ॥ 

यदि कहो कि- उक्त शब्दके साथ संयुक्त कर्मशब्द व ब्रह्म में प्रसिद्ध प्राण 
सन्दर्भ से इस सन्दर्भ को ब्रह्म पर व्याख्या करने पर भी जीव का कौत्तंन होने 
के कारण, उस को “ब्रह्म पर है, ऐसा कैसे कहें ? प्रश्‍न एवं व्याख्यान से 
भी जीवशब्द के द्वारा ब्रह्म का ग्रहणा नहीं होता है, इस आशंका निवारण के 
लिए कहते हैं कि-जेमिनि का कथन है कि-ब्रह्मवोध के लिए ही जीवका कथन 
हुआ है, क्यों कि प्रश्‍न एवं व्याख्यान से भी ब्रह्म का ही वोध होता है । 

काल रूप से संहर्ता आप ही हो, आयुको लव आदि कालावयव के 
द्वारा क्षय करते हैं, सृष्ट्यादि कत्तृत्व आप में होने पर भी आप कुटस्थ हैँ । 
निविकार हैं, कारण आप ज्ञान रूप परमेष्ठी, परमेश्वर, अज जन्मशून्य महान्‌ 
अपरिच्छिन्न हैं, जीव लोक कर्म के वश से जन्मादि को ग्रहण करते हैं आप 
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भुङ्क्षे स्थितो धामनि पारमेष्ठय 
अव्यक्त आत्मा पुरुष: पुराणः ॥ 
अनन्ताव्यक्तरूपेण पेनेदसखिले तत्‌ 
चिदचिच्छक्तियुक्ताय तस्भभगवतेनमः ।७।३।३३-३४ 
प्र दि CG CS ; गमाङ्मरथ्यः ५ 
तेज्ञासिद्ध लिङ गमाश्मरथ्यः ।१।४।२० 
न यदिदमग्र आस नभविष्यदतोनिधना 
दनुसितमन्तरात्वयि विभाति सृषेकरसे ॥ 
अत उपमोयते द्रविणजातिविकल्पप्थे 
वितथमनों विलासमित्यवयन्त्यवुधा: ॥१०।८७।३७ 
उन सवके जीव जीवन के हेतु हैं, कारण आप आत्मा हैं, उन सव का 
नियन्ता हैं ॥ 

यहाँ परमात्मा ही उपदिष्ट हो रहा है, तन्त्रोक्त जीव नहीं है, क्योंकि 
पूर्वापर पर्यालोचन के द्वारा समस्त वाक्यों का परमात्मा में ही समन्वय 
होता हे ॥ 

ब्रह्माण्ड शरीर जीवका ब्रह्मत्व केसे सम्भव हो ? और ब्रह्माण्ड गर्भत्व 
भी केसे होगा? उत्तर में कहतेहैं--व्यक्त, यहसव कार्य, आपका शरीर व्यक्त 
है, यह सत्य है जिस शरीर के द्वारा आप इन्द्रिय, प्राण मन के विषयों को 
भोग करतेहैं, किन्तु पारमेष्ट्य पारमैश्वर्य धाम में, स्वरूप में स्थित होकर ही 
भोग करते हैं, स्वरूप तिरोधान के द्वारा नहीं अतएव आप अव्यक्त आत्मा, 
निरुपाधि ब्रह्म ही पुराण पुरुष हैं, । 

एक व्यक्ति के लिए ब्रह्म और पुराण पुरुष होना केसे सम्भव हो ! 
उत्तर में कहते हैं, ह अनन्त ! आपने अव्यक्त, मन वाणी के अगोचर रूप के 
द्वारा इस विश्व को व्याप्त क्रिया है, अचिन्त्यैश्वर्य युक्त भगवान्‌ को नमस्कार 
है, चिदचित्‌ शक्ति युक्त होने के कारण ही आप भगवानूहै, चिम्‌ शक्ति विद्या 
अचित्‌ शक्ति माया इन दोनों से युक्त हैं । 

“आत्म विज्ञान के द्वारा सवै विज्ञान लाभ होता है ” इत्यादि प्रतिज्ञा 
में भी आत्म का परमात्मत्व सिद्धि का कारण दृष्ट होता है । आइमरथ्य सुनि 
का यह सह है । हिले 

प्रप्च को पथक स्थिति में साधक वचन नहीं है, यह प बा 

त्व में यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, यहश्रुति और इस छु 
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उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौड़ लोमिः।१।४।२१ 

सर््वञचाभिजयेद्युक्तोनेरपेक्ष्येण शान्तधीः 

संपद्यतेगुशेर्मृक्तो जीवो जीवं विहाय माम्‌ । 

जीवो जीव विनिर्सुक्तो गुणश्वाशयसम्भवः 

सव ब्रह्मणः पूर्णो न बहिर्नान्तरश्चरेत्‌ ११।२५।३५-३६ 
मुलक अनुमान भी प्रमाण है, इस लिए कहते हैं, यह विदव सृष्टि के पहिले 
नहीं थी, सदेव सौम्येद मग्र आसीत्‌ । आत्मा वा इद मेक एवाग्र आसीत्‌ यह 
श्रुति इस विषय में प्रमाण है, प्रलय के वाद भविष्य में रहेगी , यह भी नहीं 
कह सकते हो, क्यों कि श्रुति कहती है, नासदासीत्‌ नो सदासीत तदानीमु । 
अत एकरस केवल स्वरूप आप में यह मिथ्या रूपमें विलसितहै, यह निश्चित 
है, जव इस प्रकार ही है, तव श्रुति के द्वारा द्रव्य मात्रों का मृत्‌ लोह कार्ष्णा 
यस आदि का जो रूप भेद घट कुण्डल आदि है, इस के साहश्य के द्वारा 
बोध कराया जाता हैं। कार्याकार वस्तु की स्थिति नाम मात्र से भिन्न होती 
है, कारण मृदादिम ही गतार्थता है, कंसे आकाश आदि पदार्थ की नाममात्वता 
है, किन्तु ब्रह्मा ही सत्य है, इस विषय में श्रुति इस प्रकार हैं । यथा सौम्यैकेन 
मृत्‌ पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं भवति, वाचारम्भणं विकारो नाम धेयम्‌ । 
मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । यथा एकेन लोहमणिना स व॑ लोहमयं विज्ञातं. स्यात्‌ । 
यथा एकेन नख निक्ृन्तनेन सर्व कार्ष्णायस मित्यादि । अतएव विश्व की 
स्थिति में प्रमाण न रहने के कारण, असत्त्व में प्रमाण रहने से मनो विलास 
को जो लोक सत्य रूप से जानते हैं वे सव अवुध अज्ञ है [ 

मुकुट कुण्डल कङ्कूण किङ््िणी परिणतं कनकं परमार्थतः । 

महदहङ कृति ख प्रमुखं तथा नर हरे न परं परमार्थतः ॥ 

उत्‌ क्रमिष्प्रमाण, साधन सम्पन्न, आसन्न परमात्म प्राप्ति के ज्ञानी में 
ताहश भाव होनेके कारण समस्त प्रियहोनेके कारण उप क्रमप्राप्त आत्म शब्द 
के द्वारा परमात्मा का ही वोध हो रहा है, इस तरह औडिलोमि आचार्य 
करते हैं ॥ 
जीवंका मुक्त होकर शरीरसे उत्क्रान्त होना आवश्यकहै, अतएव उपश 
मात्मक सत्त्व के द्वारा सत्त्व को जय करने से शरीर से उत्तक्रान्त होकर मुक्त 
होता है, एवं मुझ श्रीभगवान्‌ को प्राप्त करताहै, जीव लिङ्ग शरीरात्मक जीव 
को ज्ञान के द्वारा दग्ध करने से वह मुक्त होताहे । 

आशय सम्भव गुण के साथ जीव लिङ्क देह को परित्याग करने के 
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अवस्थितेरिति काशकृत्स्न: ।१।७।२२ 
न घटत उद्भवः प्रकृति पुरुषयोरजयो 
रुभय युजा भवन्त्यसुभुतोजलबुद्बुद्वत्‌ । 
त्वयि त इमे ततो विविधनामगुणेःपरभे 
सरित इवाणेवे मधुनिलिल्युरशेषरसाः १०।७।३१ 


भनन्तर मुझ ब्रह्म को प्राप्त कर पूर्ण होताहें ॥ 

सैन्धव खण्ड जैसे जल में निक्षेप करने पर बह जल के साथ मिलजाता 
है, जल और लवण के साथ भेद नहीं रहता है, जलका जो अंश गृहीत 
होता है, वह लवणमय वोध होता है, इस प्रकार यह सव अनन्त विज्ञानघन 
जीव प्रकृति में अध्यस्त होने के कारण देहेन्द्रिय स्वरूप में परिणत भूतग्राम से 
सञ्जात एवं इसके साथ एकत्र होकर देवनरादि आस्यासे व्यक्त दशाको प्राप्त 
होते हैं; पश्चात्‌ भूतग्रामों के विलीन होने पर इसके साथ विलीन होते हैं ? 
इस वाक्य का समाधान के लिए कहते हैं-काशकृतुस्त ऋषि कहते हैं जल में 
सेव्धवखण्ड के समान विज्ञान धन सञ्जात जीवेतर उक्त महाभूत, परमात्मा 
की अवस्थितिका उपदेश होने के कारण परवर्ती वाक्यकोभी परमात्मपर रूप 
से ही समझना होगा । 

परमात्मा से जीव उत्पन्न होता है ? इस प्रकार कहने से नियन्ता और 
नियम्य भावतो होगा, किन्तु जीवों कीं अनित्य प्रतीति होगी, ऐसा होनेपर 
मोक्ष पदार्थ जीवों के लिए स्वरूप हानिकर पदार्थ पर्यवसित होगा ? यह भी 
समुचित वचन नहीं है, स्वप्रकाशानन्दात्मा जीव का अविद्या कृत-अनर्थ 
निवृत्ति ही मोक्ष है, उपाधि का जन्म से ही जीव का जन्म होता है, स्वतः 
जन्म सम्भव नहीं है, विवरण में यह सव का प्रकाश करतेहें । “नघटत उद्धवः 
प्रकृति पुरुष की उत्पत्ति सम्भव नहीं है, क्योकि वे सव अज है, श्रुति भी कहती 
है, अजामेकां लोहित शुक्ल कृष्णां वह्वीः प्रजा जनयन्तीं स्वरूपा: अजो ह्ये को 
जुषमाणोऽनुशेते जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः । 

परस्पर अध्यस्त होकर ही उत्त्पन्न होते हैं? यह भी नहीं कहा जा 
सकता है। अतः प्राणादि उपाधियुक्त जीव का जन्म होता है, जैसे केवल जल 
से अथवा पवन से जल में बुद्‌ वुदू उतपन्न होता है, यह नहीं कहा जाता, किन्तु 
दोनों के मिलन से ही होता है, जैसे जल उपादानं है और पवन निमित्त है, 
वैसे प्रकृति निमित्त हैं, और पुरुष उपादान है । श्र्‌ति इस प्रकार है, तस्मादा | 
एतस्माद्‌ आत्मन आकाशः सम्मूतः सोऽ कामयत्‌ बहु स्याम्‌ प्रजायेय । यथाग्नेः? 
क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा व्युच्चरन्त्येवमेवारमादात्मनः सर्वे प्राणः सवे लोकाः स्वे 
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प्रक तिश्च प्रतिक्षाद,शन्तानुपरोधात्‌ ।१॥४॥२३ 
त्वभेक एवास्य सतः प्रसूति 
स्त्वं सञ्चिधान त्वमनुग्रहश्च । 
त्वन्सायया संवृतचेतसस्त्वां 
पश्यन्ति नाना न विपश्चितो ये ॥१०।२।२८ 
ग्रभिन्योपदेशाच ।१।४।२४ 
कल्पान्ते काल सृष्टेन यान्धेन तमसावृतम्‌ । 
अभिव्यनग्‌ जगदिदं स्वयंज्योतिः स्वरोचिषा ७।३।२६ 


देवाः सर्वाणि भूतानि सर्वएव आत्मानो व्युच्चरन्ती, इस श्र्‌ तिसे चेतना चेतन 
प्रपश्चका उपादान परमात्मा है, यह परिज्ञान होता है । अतएव विविध नाम 
गुण रूप अनेक प्रकार उपाधि के साथ परमात्मा में लीन होते हैं। सुषुपि, 
प्रलय में “ मधु में जैसे अनेक रस लोन होते हैं वैसे जीव लीन होते हैं। मधु 
में सकल कुसुम रस विशेष रूप से प्रतीत न होने पर भी सामान्य रूप से प्रतीत 
होते हैं । इस प्रकार सुषुप्ति आदि में विशेषमात्र का लय होने के कारण मैं 
अवस्थित होने के कारण सामान्य रूप से यह रह जाता है । मुक्ति में कारण 
का भी लय होने के कारण निरूपाधि परमात्मा में ही वे सव लीन होते हैं. 
अर्णव में जेसे समस्त सरित्‌ लीन होती है । श्र ति इस प्रकार है । यथा सोम्य 
मधु मधुकृतो निस्तिष्ठन्ति नानारूपाणां वृक्षाणां रसान्‌ समवहार मेकतां सङ्गम 
यन्ति । ते यथा तत्र न विवेकं लभन्ते अमुष्याहं वृक्षस्य रसोऽस्म्यमृष्याहं 
बृक्षस्य रसोऽस्मीत्येवमेव खलु सोम्येमाः सवी: प्रजाः सति सम्पद्य न विदुः 
सति सम्पद्यामहइति । यस्या नद्य स्यन्दमानाः समुद्र 5न्तंगच्छन्ति नाम रूपे 
-विहाय। तथा विद्वान्‌ नाम रूपाद्‌ विमुक्तः परात्‌ परं पुरुष मुपेति दिव्य 
य ही जगन्‌ की प्रकृति अर्थात्‌ उपादान है ! क्यों कि श्रोत प्रतिज्ञा के 
अनुरोध से यह अवश्य स्वीकार्य्ये है । 

इस प्रकार संसार वृक्ष रूप कार्य की तुम ही एकमात्र प्रसूति हो; प्रकृष्ट 
रूप से जन्म जिन से होता है, वह प्रसूति हे कारण है» तुम ही एकमात्र लय 
स्थान हो, और पालक भी हो ब्रह्माविष्णु महेश्वर को खष्ठा, पालक» संहारक 
रूप वेलोक देखते है, जितको वुद्धि आच्छन्ना है, और जो विपर्चित्‌ है उस 
प्रकार नहीं देखते हैं ॥ ] 

श्रुति में परमात्मा चित्र्‌ स्वरूप एवं अचित्‌ स्वरूप के द्वारा बहु होने 
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साक्षाचोभयाम्नानात्‌ ।१।४।२१ 
अनन्ताब्यक्तरूपेण येनेदमखिलं ततम्‌ 
चिदचिच्छक्तियुक्ताथ तस्मे भगवतेनमः ७।३।२४ 

आत्मकृते प।रणामात्‌ ।१।४।२६ 

व्यक्तं बिभो स्थुल मिदं शरीरं 
धेनेर्द्रिय घ्राण मनोगुणां स्त्वम्‌ । 
भु क्षे स्थितो धामनि पारमे 
अव्यक्त आत्मा पुरुषः पुराणः ॥७।३।३३ 
योनिश्च हि गीयते।१।४।२७ 
सत्य व्रत सत्यपरं त्रिसत्यं सत्यस्य योनि निहितश्चसत्ये । 
सत्यस्य सत्यमृतसत्यनेत्र सत्यात्मकं त्वां शरणंप्रपन्नाः ।१०।२।२६ 


का संकल्प करते हैं, ? इम प्रकार विवरण दृष्ट होता है, । 

कहपान्त में प्रकृति गुणों से यह जगत्‌ निविड़ भाव में स्थितथा इसको 
आपने ही अभिव्यक्त कियाहै, त्रिगुण रूप धारण करके इस को सृजन, पालन, 
संहार भी करते हैं, अपरिच्छिन्न शक्ति युक्त परमेश्वर आप को नमस्कार है। 

श्रुति में ब्रह्म के उभय रूपत्त्त कथन दृष्ट होताहे, सुतरां ब्रह्म ही जगत्‌ 
का उपादान स्वरूप एवं आप ही उमक़ा उपादान कारण हैं ॥ 

जो अनन्त अव्यक्त रूप से इस जगभ्‌ में व्याप्त है, चिदचिच्छक्ति युक्त 
उन भगवान को प्रणाम ॥ 

परमात्मा ही कर्ता एवं कर्म रूप से अभिहित होतेहैं, कुटस्थत्वादि धर्म 
का अविरोधी, परिणाम विशेष के द्वारा सम्भव होने के कारण, कर्त्तु रूप में 
अबस्थित पूर्ण सिद्ध पदार्थ का कर्म रूपत्व होता भी असङ्गत नहीं है । 

ब्रह्माण्ड शरीर रूप जीव केलिए ब्रह्मत्व केसे सम्भव हो ? ब्रह्माण्ड 
गर्भत्व का भी संस्भव केसे हो ? उत्तर में कहते है, व्यक्त यह सव कार्य आप 
का शरीर हैं, शरीर व इन्द्रिय के हारा सव विषय को भोगते हैं, किन्तु स्वरूप 
मैं स्थित होकर, स्वरूप तिरोधान के द्वारा नहीं. अतएव आप ही अव्यक्त, 
आत्मा, ब्रह्म, पुराणा पुरुष भी हैं । 

श्रुति मे ब्रह्मही कर्ता एवं योनि रूप से कथित हैं, क्योंकि ब्रह्मही 
निमित्त एवं उपादान यह उभय स्वरूप हैं वहाँपर योनि शब्द उपादान, 
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तन सव व्याख्याता व्याख्याता; |१॥४॥९८ 
_ सवे ममाशेष विशेष माया-- 
निषेध निर्वाण सुखानुभूतिः । 
स सवनामा सच विश्वरूप: 
प्रसोदतामनिरुक्तात्स शक्तिः ॥६।४।२६ 


ए 
> 


वाची है ॥ 

आप संकल्प सत्य हैं, सत्य ही आप की प्राप्ति का साधन है, सृष्टि के 
पूवं प्रलय के अनन्तर, स्थिति समय में आप अव्यभिचारी रूप से अवस्थित 
है, सत्यस्थ योनि सत्‌ शब्द से पृथिवी जल, तेजः, त्यत्‌ शब्द से वायु आकाश 
है, एवं सच्च, तच्च, सत्य भूत पञ्चकम्‌ । तत्‌ सत्य मित्याचक्षेत , श्रुति इस 
का कारण पूर्व में स्थित, अन्तर्यामी रूप से स्थिति समय में स्थित, एवं नाश 
में भी सदाअवस्थितहैं, इस प्रकारसे त्रिसत्यत्व प्रति पादित हुआहै, समदर्शन, 
सुनृता वाणी भी आप में सदा वर्त्तमान है, और इन दोनों का प्रवत्तेक आप 
ही हैं । इस प्रकार से आप सत्यात्मक है, हे भगवान्‌ हम सव प्रपन्न हैं ॥ 

इबेताइवतर उपनिषद में लिखित है, “क्षर प्रधान अमृत अक्षर संहार 
कर्ता हर ही सव के अध्यक्ष हैं। आप भवरोग का प्रशमन करके मुद्र नाम से 
अभिहित होते हैं, ” । 

इत्यादि स्थल में रुद्रादि शब्द से शिवादि देवता विशेष को समझना 
होगा? अथवा ब्रह्म को समझना होगा ? इसका ही उत्तर प्रदत्त हो रहा है,- 
उक्त रूप समन्वय चिन्तन के द्वारा हरादि शब्द समूह ब्रह्म पर रूपमे निदिष्ट 


हुए हैं, क्योंकि समस्त नाम ब्रह्म का ही हैं, ब्रह्म को सर्वनामा कहागया है । 


अशेष विशेष जिस माया में हैं उस का निषेध होकर जिसकी निर्वाण सुख 
की अनुभूति होती है, वह सर्वनाम विश्वरूप है, अनिरुक्त आत्मशक्ति सम्पन्न 
श्रीभगवान्‌ मेरे प्रति अनुग्रह करे । 
ब्रह्मसूत्रस्य श्रीभद्भागवतभाष्ये प्रथमाध्यास्य 

चतुर्थपादः समाप्तः ॥ 
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छठ श्रीश्रीगौरगदाधरौ जयतः ॐ 
# ब्रह्म सूत्रस्य हितीयोऽध्यायः > 
24 ७ [क्र 
स्सृत्यनवकाशदोष प्रसंग इति 
डे) 9 
चन्नान्य स्मृत्यनवकाश दोषप्रसंगात्‌ ।२।१।१ 
आद्योऽवतारः पुरुषः परस्य 
कालः स्वभावः सदसन्मनश्च । 
द्रव्यं विकारो गुण इन्द्रियाणि 
विराट्‌ स्वराट्‌ स्थाषणु चरिष्णु भूम्नः ॥२।६।४२ 
RNR OE 5 वे हि 
प्रथम अध्याय में समन्वय निरूपण के द्वारा निखिलदोष रहित, 
अचिन्त्य अनन्त-शक्ति समन्वित, अपरिमित गुण समूह युक्त, सर्वात्मा, सवे 
विलक्षण, जगत्‌ के उपादान निमित्त कारणरूप सर्वेश्वर, वेदान्त-वेद्य श्रीहरि 
को वर्णन किया गया है । सम्प्रति द्वितीय अध्याय में निजपक्ष में स्मृति तर्क 
विरोध का परिहार, प्रधानादि वादों का युक्ति के द्वारा आभास रूपत्व और 
सृष्ट्यादिक क्रियाओं का समस्त वेद्वान्त में एकरूप है, यह सव विषय निरुपित 
होंगे । सर्व प्रथम श्रुतियों का विरोध निरूपणा किया जाता है, यहाँसंशय है, 
कि सर्वकारण ब्रह्म में जो समन्वय प्रदर्शित हुआ है, वह सांख्यादि स्मृतिविरुद्ध 
है ? अथवा नहीं ? श्रुति में 'क्रषि' प्रसूतं कपिलं तामक ऋषि को उल्लेख 
आता है, उन्होंने वेदीक्त कर्मकाण्ड को यथायथ स्वीकार करने के साथ ही 
ज्ञान काण्ड का वर्णन किया है, ओर इस की विस्मृति के लिए सांख्यस्मृति 
की भी रचना की है, उनका मत है, दुःखत्रय की अत्यन्त निवृत्ति परम पुरुषा 
है। और “विमुक्त मौक्षार्थ स्वार्थ वा प्रधानस्य अचेतनव्बेऽपि क्षीर वत्‌ चेष्टितं 
प्रधानस्य' यह सव प्रमाणों.से अचेतन प्रधान को जगम कारण कहागया है । 
केवल ब्रह्म को जगत्‌ कारणा कहने से उक्त कापिल स्मृति निविषय हो जाती 
है, अतः उक्तं स्मृति के अविरोध से वेदान्त की व्याख्या करना समीचीन है, 
मन्वादि स्मृति कर्म काण्ड पर है, अत: निविषय नहीं होती है, यह सव पूर्व 
के खण्डन के लिए सूत्र की अवतारणा करते हैं । 
अवकाश का अभाव अनवकाश है, अर्थात्‌ निविषयता है, यथाश्र,त 
व्याख्याने द्वारा ब्रह्म कारणता वाद में सांख्यस्मृति निविषय दोष युक्त होते है, 
अतएव वेदान्त की व्याख्या विवरीत होना आवश्यक है, यह कथन ती 
है, कारण है कि ब्रह्म कारणता वादि मन्त्रादि स्मृति मो FT व 
प्रसक्ति होगी । मनुने कहा,-सृष्टि के पहले समस्त विश्व तमोमय था अ 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ पपर 


इतरेपाजूचानुपलब्धे; ।२।१।२ 
जनिमसतः सतो-प्रति घुतात्मनि ये चभिदां 
विपणमृतं स्मरन्त्युपदिशन्ति त आरुपिते: । 
ल्विगुणसयः पुमानिति भिदा यदबोधकृता 
त्वयि न ततः परत्र स भवेदववोधरसे ॥१०।८७।२५ 


अलक्षणा, अप्रतव्यं, अविज्ञेय और सुप्तके समान अवस्थित था। अनन्तर 
स्वयम्भु भगवान उस तमोराशि को दूर करने लगे, वे अतीर्द्रिय, अग्राह्य, 
सूक्ष्म, अव्यक्त, सनातन, सर्वभृतमय अचिन्त्य रूप है, आप स्वयं प्रादुर्भात 
होकर समस्त पदार्थो को सुजन किया है । सांख्य स्मृति में इस के विपरीत 
सिद्धान्त प्रतिपादित होने के कारण बेदविहद्ध अनाप्त सांख्यस्मृति की व्यर्थता 
दोषावह नहीं है॥ 

भूमा परम पुरुष ही प्रकृति प्रवत्तेक है, सहस्र शीषं इत्यादि वणित 
लौलाविग्रह ही आद्य अवतार है, आत्म सृष्ट भूतो के द्वारा विराज नामक पुर 
का निर्माण करने के अनन्तर अंश से आदि देव नारायण वहाँपर अवस्थित 
हुए, श्रीबिष्णु के तीन रूप है, इन सर्वो का नाम पुरुष है, प्रथम पुरुष महत्‌ 
स्रष्टा, द्वितीय पुरुष-ब्रह्माण्ड में अवस्थित, तृतीय पुरुष समस्त भूतों का अन्त- 
यामी है। अवतार शब्द से समूह का ग्रहणा होने पर भी, आदि पुरुष में 
विशेषता है, कोल, स्वभाव, सदसत कार्ये कारणरूपा शक्ति मनः प्रभृति कार्यं 
समूह्‌ ब्रह्मादि गुणावतार, दक्षादि विभूति, मनः महत्तत्त्व द्रव्य, महाभूत समूह्‌ 
विकार-अहूंकार, गुण सत्त्वादि, विराट्‌-समष्टि शरीर, स्वराट्‌ वैराज, स्थानु- 
स्थावर, चरिष्णु-जङ्गम, व्यष्ट्रि शरीर यह सव पदार्थं आद्य पुरुष से ही आवि- 

"त हुए हैं । 

Ne “ अधिकन्तुसांख्य स्मृति में इस प्रकार अनेक विषय उक्त है कि जो वेद 
विरुद्ध है, इस से सांख्य स्मृति का आप्तत्व नहीं होता है, वे सव विषय यह है- 
पुरुष ओर जीवात्मा समूह बिभु एवं चिन्मात्र है इसका बन्ध ओर मोक्ष प्रकृति 
ही करती है, बन्ध मोक्ष दोनों प्राकृत हैं, सर्वेश्वर नामक पुरुष विशेष प्रसिद्ध 
नहीं है । काल भी कोई पृथक तत्त्व नहीं है, प्राणादि पंच पदार्थे इन्द्रियोंकी 
बृत्ति हैं, इत्यादि अनेकानेक विषय सांख्य स्मृति में देखने में आते हैं । 

इस प्रकार उपदेष्टागण के भ्रम वाहुल्य होने के कारण उत्तम ज्ञानप्राप्त 
करना सुलभ नहीं है, जगत्‌ की उत्पत्ति होती है, यह वेशेषिक-गण कहते हैं । 
पातञ्जल दर्शन असत से ब्रह्मत्व की उत्पत्तिको मानते है, नेयायिकगण एक 
बिशति प्रकार दुःख नाश को ही मोक्ष कहते हैं, सांख्य दर्शन आत्मा में भेदको 


८६ श्रीमदुभागवतभाष्योपेतम्‌ पा? 


एतेन योगः प्रयुक्त; ।२।१।३ 
जनिमसतः सतो मृतिमुतात्मनि ये च भिदां 


त्रिगुणसय पुमानिति भिदा यदवचोधछ्कला 
त्वयि न ततः परत्र स भवेदबवोधरसे ।१०।८७।२४५ 


> ६-० ० 


मानते हैं, मीमांसक गण कर्मफल व्यवहार को ही सत्यमानते हैं। बे सव ही 
आरोपित भ्रम से ही यह सब क.हतेहै, तत्त्व हहि से नहीं, सदेव सौम्येदमग्र 
आसीत्‌ ब्रह्म व सन ब्रह्माप्येति। अनीशया शोचति भुह्ममःनः, अविद्यायाम 
न्तरे वत्ञेमानाः स्वयं धीराः पण्डितममन्य/ माना , जघन्य मानाः परिथम्ति 

मुढ़ा अन्धेनेव नीयमाना यथान्धा । एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म । एक एव हि भूत 
आत्मा भूते भूते व्यवस्थित एकधा वहुधाचेव हृश्यते जलचन्द्र बदित्यादि श्रुति 
के साथ विरोध है । और भो वस्तुतः निगुणमय पुरुष होने से यह सव सम्भव 
होता, किन्तु यह वस्तु प्रसिद्ध नहीं है, त्रिगुणमय पुरुष का भेद को अज्ञान के 
कारण कहा गया है, तव क्या अज्ञान भी एक प्रकार वस्तु है ? वस्तुत: पुरुष 
में अज्ञान नहीं है, अवोध से अतिरिक्त असङ्ग में अववोध रस ज्ञान घन पुरुष 
में वह अज्ञान होना सम्भव नहीं है । 

चेद विरुद्ध होने के कारण सांख्य स्मृति के द्वारा. वेदान्त की व्याख्यां 
करना उचित नहीं है, किन्तु योगस्मृति द्वारा वेदान्त की व्याख्या करना उचित 
है, क्योंकि-वेदान्त के आश्रय से योग स्मृति का वर्णन हुआ है । योग भी श्रौत 
है, कठश्नू ति में उक्त है--/तौ” योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रिय धारणाम्‌ । 
विद्यामेतं योग विधिञ्च कृत्स्नमु। इत्यादि योग विषयक प्रकरण है, श्‍वेता 
श्वतर उपनिषद्‌ में त्रिरुन्नतं स्याप्य समं शरीरं इत्यादि आसनादि योगांग का 
उपदेश है । भगवान पतञ्जलिने कहा अथ योगानु शासनमु । योगश्चित्त 
वृत्ति निरोधः । यह ही योग स्मृति का आदि सूत्र है, समन्वय के अविरोध से 
वेदान्त की व्याख्या करने से योगस्मृति की अनवकाशता होगी, क्योंकि इसमे 
केवल योग को चर्च्चा है, मन्वादिस्मृति धर्म को कहती है, अतः उसकी साव 
काशता है, अतएव समन्वय की इष्टि न रखकर वेदान्त की व्याख्या योगस्भृति 
से करना कर्तव्य है, ऐसे पूर्वपक्ष होने पर उत्तर करते है, । 

सांख्य स्मृति के प्रत्याख्यान से योग स्मृति का भी प्रत्याख्यान होता है, 
योगस्मृति भी सांख्य के समान वेद विरुद्ध है। अत योगस्मूति से वेदान्त 
व्याख्या होनेसे वेदान्तानु सारिणी मन्वादिस्मृतिकी निविषेयता होगी, अतएव 
मन्वादि स्मृति के द्वारा ही वेदान्त की व्याख्या करना उचित है । 


FR बेदास्तदर्शनम्‌ ७ 


यमादिभि योगपथैः कानलोभहतो मुहुः । 


डु सेवया बहुत तथाद्वात्मा न शाम्यति ।१।६।३६ 

नविलक्षणत्वादश्य तथात्व च शब्दात ।२।१।४ 
यभवूता ऊचुः-- 
वेदप्रणिहितो धर्मों झ्यंधर्मस्तद्वियरथयः । 
वेदो नारायण साक्षाद्‌ स्वयश्शुरिति शुभ म ।६।१।४० 
योगस्मृति वेदान्त का अविरोधी नहीं है ऐसी बात नहीं है, उस मे 
प्रधान स्वतन्त्र कारण हैं । ईश्वर एवं जीव चिन्मात्र विभुरूप है, योग से दुःख 
निवृत्ति और मुक्ति होती है, इत्यादि वेदान्त विरद्धा्थं प्रतिपादित हुआ है, 
चित्तवृत्ति रूप प्रत्यक्षादि प्रमाण समूह का उस में अर्थ किया गया है, जो कि 
वेदान्त विरद्ध है, वेदान्त वेद्य ईश्वर जीव उपाय उपेयका यथायथ रूप से 
वेदान्त में व्याख्या है । 

४ त्रिरुन्नत॑ ” इत्यादि श्रुतिमें जो आसनादि योगांगका विधान और 
“तत्‌ कारणं सांख्य योगाधिगम्यं “ इत्यादि स्थलों में जो सांख्यादि शब्द का 
व्यवहार तथा उस के द्वारा जो ज्ञान-ध्यान की वात का उल्लेख है, वह ज्ञान 
और ध्यान वैदिक विधि के अतिरिक्त रूप से स्वीकार करना होगा । प्रकृति 
पुरुष के भेद ज्ञान से तथा तदुक्त योगमार्ग के द्वारा मोक्ष नही हो सकता है। 
क्योंकि उन सर्वेश्वर पुरुष का ज्ञान एवं ध्यानदि भक्ति अंग समूह मुक्ति का 
कारण है। इस प्रकार श्रुति में कहा गया है, वेद का अविरुद्ध अंश ही योगसे 
ग्रहणीय है, “ईश्वर प्रणिधानाद्वा” इस से आपाततः दृष्टि से योगदर्शन परेश 
निष्ट है, ऐसा कहा जाता है। किन्तु साधुगण के कथनानु सार यह 
दर्शन परेशनिष्ठ नहीं है । कारण यह है कि पतञ्जलिने मोहवश 
होकर इस प्रकार परेश वोधक कुछ सूत्रों का प्रणयन किया है । योग स्मृति 
आदि में ईश्वरादिक को स्वीकार अवश्य किया गया हे, किन्तु इस प्रकार 
स्वीकार करनेसे उस विषय में अधिक शंका उठतीहे, अतएव उनसव स्मृतियों 
के निमित्त ही यह सव अधिकरण कथित होता हे, इस सुत्र के द्वारा हिरण्य 
गर्भ कृत योगस्सृति भी निराङ्कत हुई हे । द हु 
साधुगण असाधारण अनुभव के द्वारा वर्णन करते है यमादिके ठारा 

आत्म शुद्धि उस प्रकार नहीं होती है जैसे श्रीमुकुन्द के सेवा से साक्षात्‌ आत्मा 
एवं मनकी निर्मलता होती है, क्थाश्चित्‌ मुकुन्द को सेवा मात्र से ही मन 
निश्चल होता है उनका गुण वर्णन से तो आत्मोपशम सुनिश्चित रूप स्ते 


होगा ही ॥ 


घ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतमु पा १ 


येन स्वधाम्न्यमी भावा रज: सत्त्व तमोमया: । 
गुणनामक्रियारूपे विभाव्यन्ते यथातथम्‌ ।६।१।३१ 


सांख्य स्मृति को वेद विरुद्ध कहने से सांख्य स्मृति भी वेद में वेद विरुद्ध 
तथ्य का उद्घाटन कर सकती ह, इस प्रकार आशंका का परिहार के लिए 
अन्य प्रकरण आरम्भ करते हैं. इस विषय में शंका यह हो सकती है कि वेद 
आप्त अथवा अनाप्त ! वृष्टि कामः कारीर्यायज त इत्यादि श्रृतयुक्त अनुष्टान करने 
पर भी वेद वणित फल प्राप्त होने से वेद म अप्रामाण्य ज्ञान होना अवइय- 
म्भावी है ? इस प्रकार शंका का उत्तर म कहते हैं। 

सांख्यादि स्मृतिके समान बेद अप्रामाणिक नहीं हो सकतेहै कारण कि 
वेद सांख्यादि स्मृति से सम्पूर्ण विलक्षण है, साख्यादि स्मृति जीव कल्पित 
शमादि दोष चतुय युक्त है, वेद नित्य -तथ। भ्रमादि दोषों से पूर्णतः रहित 
हे, वेद का कर्ता अश्रान्त हे यही दोनों में अन्तरहे, ईश्वर कृत वेदों में भ्रमादि 
दोषों को सम्भावना ही नहीं हे वेदका भ्रमादि कत्त,दोषशुन्यत्व औरनित्यत्व 
श्रुति और स्मृति से अवगत हो जाता हे. श्र ति कहती है, वेद वाक्य नित्य हैं 
स्मृति में भी उल्लेख है-स्वयम्भु भगवान्‌ ने पहिले आदि अन्त रहिता दिव्य 
वेद वाकय का प्रकाश किया हे । जिससे सकल शार वी प्रबृत्ति हुई । मन्वादि 
स्मृति वेद मूलक होने के कारण प्रामाणिक है । 

आशङ्का यह है उत्पन्न वस्तु अनित्य होती हे वेद भी यत्रसूत्ति पृरुषसे 
उत्पन्न होने के कारणा अनित्य क्यों नही होगा ? उत्तर में कहते हैं: -उत्पत्ति 
वाचक जनि शब्द से केवल आविर्भाव कहा जाता हे, इसलिए शाञ्ज मे कहा 
हँ, स्वयम्भू यहवेद पहले तुमसे गान किया गथा हे । वेदनित्य हे, शिवादि 
ऋषिगण उस के स्मरणा कर्ता है, इस की रचना किसीने नहीं की है, फल के 
अदर्शन से भी यह अप्रामाण्य दोष युक्त नहीं हो सकता है, अधिकारी होने 
पर सर्वत्र फल मिलता हैं। करने वाले की अयोग्यता से कहीं कहीं फल का 
अभावदैखाजाता हे, अतः वेद, विरुद्ध होने के कारण साख्यादि स्मृति 
अप्रामाण्य दोष है । 

वेद कत्ते.क विहित ही धर्म हे, वह वेद कें प्रामाण्य से ही प्रामाण्य 
युक्त होता है । अत: जो वेद प्रमाणक नहीं हे, वह ही अधर्मा हे । इस प्रकार 
स्वरूप और प्रमाण भी कहागया हे । जैमिनि कहते है--“चोदनालक्षणोज्यो 
धर्म: ” श्रीकुमारिल भट्ट ने इसकी व्याख्या कीहे, हृयमेकेत सूत्रेण श्रू त्यर्थास्यां 
निरूप्यते । वेद के प्रामाण्य मो कारण यह श्रीनारायण से उद्भुत हुआ हैं, 
स्वयम्भू शब्द से निश्वासमात्र से स्वयं ही उद्भूत हुआ है। श्रुति भी इस 
प्रकार है-- “अस्य निःश्वम्ितमेतद्‌ यदुभ्वेद इति ” 


अ०२ वे दार श 
दान्तदशन म्‌ ८६ 


ऱ्पृ FS (oe > (eS Fe 
साभिमानिव्यपदेशस्त्‌ विशेषानुगतिभ्याम्‌।२।१।५ 
स्वयोनिषु यथा ज्योतिरेकं नाना प्रतीयते 
योनीनां गुणवेषम्यात्‌ तथात्मा प्रकृतौस्थितः ३।२८।४७ 
ढ्श्य तं तु ।२।१।६ 
सदिव मनद्धिदृत्‌ त्वयि विभात्यसदामनुजात्‌ 
सदभिमृशन्त्यशेषमिदमात्सतयात्मविदः । 
वह नारायण कोन है ? उत्तर में कहते हैं, जो अपनी महिमा मो 
विराजित होकर भी समस्त प्राणियों के भाव सम ह को गुण, नाम, ब्राह्मण 
आदि क्रिया, अध्ययनादि, एवं आश्रमादि को यथायथ रूप से विचार पूर्वक 
विधान करता है वह ही श्रीनारायण हे ॥ 
यदि कहो कि तत्तेज ऐक्षत बहुस्याम्‌ । इतिछान्दोग्ये “ ता आप ऐक्षन्त 
बहु वह्वयः स्याम " ते इमे प्राण अहँ श्रेयसे विवदमाना ब्रह्म जग्मुः कोन: 
विशिष्ट इति वृहदारण्यके, उस तेजने देखामें वहुत होऊगा-ऐसा 
संकल्पकिया उस जलने देखा. बहुत होऊ गा, ऐसा संकल्प किया इसप्रकार 
वाक्य छान्दोग्य में है, बृहदारण्यक में भी वेसव प्राण हम सव मङ्गल के लिए 
हैं; हम सव के मध्य मे कौन प्रधान हैं--इस प्रकार विचार करते करते प्रजा 
पति के समीप में उपस्थित हुए ऐसा देखने मे आता है, वे सव वाक्य वन्ध्या 
पुत्र के समान निरर्थक है, क्यों तेज, जल,और प्राणादिक वस्तु जड़ है, उन 
सव को देखने और वोलने की शक्ति कहाँ हे एक देश भे अप्रामाण्य होनेपर 
वेद के अन्यान्य अंश में भी अभ्रामाण्य हो सकता है। जव वेद की अप्रा- 
माणिकता है, तव वेद प्रतिपाद्य ब्रह्म की जगत्‌ कारणता भी अप्रामाण्य होगी 
इस प्रकार शङ्का के उत्तर में करते हैं । 
यहाँपर तु शब्द शंकाछेदन के लिए है, उक्त स्थल में उस तेजने देखा” 
तेज आदि श्राभिमानिक चेतन देवताके लक्ष्य में जानना चाहिए । जड़पदार्थ 
के उद्देश्य में नहीं है, तेज, प्रभूति शब्द समूह देवता का विशेषण है, अतः 
किसी भी प्रकार वेद अनाप्त नहीं हो सकताहै, तथा वेदके द्वारा ब्रह्मका जगत्‌ 
कारणत्व भी सुस्थिर होता है । पृथक्‌ अवस्थान न रहने पर भी दृष्टान्त के 
द्वारा भेद का प्रदर्शन करते हैं, जेसे इदानीं प्रज्वलित काष्ठ से उत्पन्न अग्नि 
को पृथक्‌ मानते है, धर्मभेद के द्वारा ही धमि में भेदाभिमान होता है, जैसे 
काष्ठ अग्नि की उतपत्ति स्थल है, काष्ठ का ह्वस्व दीर्घ भेदसे अग्नि भी ह्वस्व 
दीर्घ प्रतिभात होतेहे, इस प्रकार अभिमान द्वारा पदार्थको पथक्‌ कहाजाता है। 


€० श्रीमद्भागवत्भाष्योपेतम्‌ पा० १ 


नहि विकृति त्यजन्ति कनकस्य तदात्सतया 
स्वकृतमनुप्रविष्ठ सिदमात्मतयावसितम्‌ ॥१०॥८७) २६ 
दिति चेञ्ज प्रतिषे धमात | 
असादात चन्न प्रातषेधमात्रलात्‌।२।१।७ 
सत्यत्रतं सत्य परंत्रिसत्यं 
सत्यस्य योनि निहितश्च सत्ये ॥ 


यदि कहो कि ब्रह्म जगत का उपादान हो नहीं सकता है । वैरूप्य निर 
बन्धन ब्रह्म को जगन्‌ का उपादान कहा नहीं जाता ? इसके उत्तर में कहते 
हैं कि--विरूप का भी उपादान उपादेयभाव देखा जाता है । तु शब्द के द्वारा 
शंका का निरास किया गया हैं, ब्रह्म वैूपनिबन्धन ब्रह्म जगम्‌ का उपादान 
नहीं है, यह कहा नहीं जा सकता है, जैसा कि गुणों की उत्पत्ति विजातीयद्रव्य 
से, क्ृमियों की उत्पत्ति मधु सें, करि तुरगों की उत्पत्ति कल्लवृक्ष से, तथा 
सुवर्ण की उत्पत्ति चिन्तामणि से होती है, आथर्वणिक का दृष्टान्त भी इस का 
परि पोषक है,'' जिस प्रकार ऊर्णनाभ कीट निज उदर से सूत का विस्तार 
कर फिर उस को निगल जाता है, जैसा कि पृथिवी से औषधियाँ उत्पन्न होती 
हैं, जिस प्रकार जीव देह. से केश, लोमादि उत्पन्न होते हैं, ठीक उसी प्रकार 
अक्षर पुरुष से विश्व उत्पन्न होता है । 

यदि असत्‌ उत्पन्न नहीं होता है, और त्रिगुणमय पुरुष भी नहीं होता 
है, तव यह प्रपञ्च और पुरुष पृथक नहींहै, इस प्रकार कहना होगा, दोनों की 
-प्रतीति होती है, दोनों हे । अतः कहतेहैँ, मनोमात्र विलसित यह त्रिगुणात्मक 
विश्व असत्‌ होने पर भी सतु के भाँति प्रतिभात होता है । यह कंसे सम्भव 
हो ? अधिष्ठान आप है, और अधिष्ठान सत्ता से इसप्रकार प्रतीति होती हैं 
केवल यह ही नहीं, किन्तु पुरुष से लेकर सव ही इस प्रकार दृष्ट होते हैं। 
पुरुष का भी पृथक्‌ अवस्थानमनोमात्र विलसित है । उक्त विषय में श्रुति इस 
प्रकार है; असतोऽचि मनोऽसृजत, मनः प्रजापतिमसृजतं । प्रजापतिः प्रजा 
अधृत | तद्वा इदं मनस्येव परमः प्रतिष्ठित यदिद किञ्चेति ॥ 

आत्मविद्‌ के समीप में विश्व सत्‌ छप में दृष्ट होता है? असत्‌ 
कहना कैसे सम्भव हो ? आत्म बिदृगण ओक्त, भोग्यात्मक समस्त विश्व को 
आत्म रूप से ही जानते हैं, आत्म कार्य यह विशव होने के कारणा, पृथक्‌ नहीं 
देखते हैं। जो जिस उपादान से निर्मित होता है, वह उसी रूप से गृहीत होता 
है, लोकाचार से स्पष्ठी करण करते हैं--कतक की विकृति कुण्डलादि कनक 
रूप से ही गृहीत होते है, क्यों कि वे सव ही कनक है, अतएव स्वकृत यह 
विश्व एवं इस में प्रविष्ट पुरुष आत्म रूप से ही निश्चित है ॥ 


अ वेदान्त दशः 
भैदान्तद गमु ६१ 


सत्यस्य सत्यभृतसत्यनेत्रं 


सत्यात्मकं त्वां शरणं प्रपन्नाः ॥१०।२।२६ 


पुराकल्पापाये स्वकृतमुदरीकृत्य विकृतं 

त्बमेवाद्य स्तस्मिन्‌ सलिल उरगेद्राधिशयने ॥ 

पुसान्‌ शेषे सिद्धं हृ दि बिमृशिताध्यात्मषदविः 

स एबा्ाक्ष्णोर्थः पथि चरसि भृत्यानवसि नः ॥४।७।४२ 


इस प्रकार उपादान से यदि उपादेय विलक्षणाहै, तव उत्पत्ति के पहले 
जगत्‌ के उपादान रूप ब्रह्म में अस्तित्व का अभाव होगा । उस समय एक 
मात्र ब्रह्मा ही था. असत्‌ जगन्‌ उस से उत्पन्न हुआ है, सत्‌ कार्य वादी को यह 
इष्ट नहीं हे । इस प्रकार पूर्वपक्षका उत्तर देते हैं-- 

ब्रह्म और जगत्‌ का वेरूऱ्य कहने पर भी कोई दोष नहीं है, कारणा है 
कि-पुर्वेसूत्न में सारूप्य का प्रतिषेध करने के लिए ही वैरूप्य कथित हुआ है 
उस से उपादान से उतूपाद्चका द्रव्यान्तरत्व व्यक्त नहीं हुआहै, सुतरां ब्रह्म एवं 
जगत्‌ का वैरूप्य विद्यमान होने पर भी कङ्कण और सुवर्णं की भाँति द्रव्य का 
ऐक्य निबन्धन जगत्‌ कार्य को श्रसत्‌ नहीं कहा जा सकता ठ 

पृनर्वार आक्षेप करते हैं यदि सूक्ष्म शक्ति का ब्रह्म चित्‌ जड़ात्मक 
नाना प्रकार अपुरुषार्थ एवं विकारों का आस्पद जगत्‌ का उपादान है, तव 
प्रलय काल में उस विक्कतमय जगत्‌ के संसर्गसे ब्रह्म भी विकारी एवं अपुरुषार्थ 
हो सकते हैं, षष्ठथन्त से इवार्थ में बनु का प्रयोगहै, तत्र तस्येवेति सुत्रके द्वारा 
जानना होगा । प्रलय में ब्रह्म के साथ जगत्‌ का ऐक्य होने से ब्रह्म में जगत्‌ 
का नरवर धर्म संक्रमित होने की सम्भावना है, अतएव सर्वे ज्ञान और निरु- 
पाधिक उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य गुण समूह से युक्त ब्रह्म जगत्‌ का उपादान है, 
यह कैसे सम्भव होगा ? 

देवगण कहते हैं, हम एव देवता हैं, सत्य हैं, तथापि जगात्‌ के आद्य 
अन्तमें तुम ही रहते हो अपर कोई नहीं रहताहै । कल्पापायेसें, प्रलय विकृत 
कार्य समूह को उप संहार करके तुम ही आद्य पुमान उरग्रेन्द्र शय्यामें शयन 
करतेहो । तुम जनलोक वासी सिद्ध गणके चिन्तनीय अध्यात्मपदवी ज्ञानमार्ग 


स्वरूप हो, अधुना प्रत्यक्ष होते हो ॥ 
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चं तु दान्त भावात्‌।२।१।६ 
भीदक्ष उवाच-- 

शुद्धं स्वधाम्न्युपरताखिल वृद्धय वस्थं 
चिन्मात्रमेकमभयं प्रतिषिध्य मायास्‌ । 
निष्ठ स्तयेव पुरुषत्वसुपेत्य तस्या-- 
मास्ते भवानपरिशुद्ध इवात्मतन्त्रः ॥४।७।२६ 

स्वपक्षे दोषाञ्च ।२।१।१० 
जनिमसतः सतो मृतिमुतात्मनि ये च भिदां 
बिपणमृतं स्सरन्त्युपदिशन्ति त आरपितेः 
लिगुणमयः पुमानिति भिदा यदववोधक्कता 
त्वयि न ततः परत्र स भवेदववोधरसे ॥१०।८७।२५ 


er) 
~ 


पूर्वोक्त प्रशन का उत्तर देते हैं,-- “तु” शब्द आक्षेप परिहार के लिए 
है, इस में कुछ भी असामञ्जस्य नहीं हे । क्यों कि उपादेय जगत्‌ के संसर्ग 
से उपादान भूत ब्रह्म में अशुद्धत्व नहीं आता हे । सार्वकालिक शुद्धता के 
दृष्टान्त भी वत्तेमान है, जैसे एक चित्र पट में नील पीतादि वर्ण समूह निज 
तिज प्रदेश में इष्ट होते हैं, किन्तु वे सब समस्त वस्त्र में बिखर कर नहीं 
रह सकते हैं, जैसे कि एक ही देह में बाल्यादि देहधर्म सम ह देहमे ही प्रतीत 
होते हैं, और काणत्व इन्द्रिय धम इन्द्रिय मो ही प्रतीत होता है, आत्मा में 
नहींहै, ठीक उसी प्रकार अ पुरुषार्थं और विकार आदि शक्ति धम समह 
शक्ति में ही अवस्थित होते है, किन्तु शुम ब्रह्म मो उस की प्रसक्ति नहीं है । 

आप स्वरूप मे निरन्तर अवस्थित शुद्ध चिन्मात्र चेतन्यघन हैं, शुद्धत्व 
के लिए कारण हे कि अखिल बुद्धि की अवस्था आप में नित्य निवृत्त है । अत 
आप एक हैं भेदशून्य है; अतएव आप ही एकमात्र भयशन्य हे श्र ति कहती 
है, द्वितीयाद भयं भवति जीव इस स्वरूपके होने पर भी ब्रह्म में विलक्षणता 
हैं। माया को अभिभव करके स्वतन्त्र हो होकर माया के साथ पुरुष लीला 
सनुष्य नाट्य को विस्तार करते हुए माया मे अवस्थित होते है और अपरि 
शुद्ध के समान रागादि युक्त के समान प्रतिभात होते हैं प्रपर सव माया से 
अभिभूत होकर संसार को प्राप्त करते हैं। अतएव ईश्वर आप ल 

केवल निर्दोष रूप से ब्रह्म का उपादानत्व स्वीकार नहीं किया 'गया हैं 
किन्तु प्रधान के उपादानत्व स्वीकार करने मे दोष दिखलाया गया है, सांख्य 
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तकाप्रतिष्ठानादप्यन्यथानमेयमिति 
चदवमप्यानमाक्ष प्रसंग: | २।१।११ 
ऋषे विदन्ति मुनयः प्रशान्तात्मेन्द्रियाशयाः 
यदा तदेवासत्तकें स्तिरोधीयेत विप्लुतम्‌ ॥२६।४१ 
आद्योऽवतारः पुरुष परस्य 
कालः स्वभाव: सदसन्मनश्च ॥ 
द्रव्यं विकारों गुण इन्द्रियाणि 
विराट्‌ स्वराट्‌ स्थाष्णु चरिष्णुभूस्नः।२।६।४२ 
एतेन शिष्टा परिग्रहा अपिञ्याख्याता ।२१।१२ 
एवं निरुक्त क्षितिशब्द वृत्त मसन्निधानात्‌ परमाणवो ये ॥ 
अविद्यया मनसा कल्पितास्ते येषां समूहेन कृतो विशेषः ।५।१२।४ 


दर्शन ने जो दोष हमारे पक्ष म दिखलाया है, वे सव दोष अन्यत्र निराकृत 


हुए हे, उपादान और उपादेय का वेरूप्य सांख्यपक्षमें दिखनेमें आता है, सांख्य 
के मत में शब्दादि शून्य प्रधान से शब्दादि विशिष्ट जगत्‌ की उत्पत्ति स्वीकार 
की गयी है, इस प्रकार उपादान उपादेय के बेरूप्यके वश असत्‌ कार्यवाद जान 
पड़ता है । प्रधान से ब्रह्म का ऐक्य स्वीकार करने पर प्रलय के समय प्रकृति 
के संसर्ग से ब्रह्म का अपुमर्थ एवं विकार की प्राप्ति प्रसङ्ग आदि दोष भी हो 
सकते हैं, प्रधान वाद में जगत्‌ प्रवृत्ति सम्भव नहीं होती 

पुरुष की वुद्धिवृत्ति अनेक प्रकार होने के कारण, पुरुष मति प्रभव तके 
समूह अप्रतिष्ठित है, वे सव तके के प्रति अनादर प्रदर्शन पूर्वक उपनिषद्‌ 
लिखित ब्रह्मोपादानता ही स्वीकार्यं है, लब्ध प्रतिक्षित के तर्क प्रतिष्ठित है 
यह भी स्वीकार्य नहीं है । क्योंकि कणाद एवं कपिल लब्ध प्रति हैं, किन 
उन दोनों में मत भेद सुस्पष्ट है, समस्त तर्क ही अप्रतिष्ठित है, ऐसा भी नहीं 
कहा जा सकता है, क्योंकि तर्क जिस से अप्रतिष्ठित होता है, उस से तर्क ही 
प्रतिष्ठित हो जाता है, जिस से तर्क की अप्रतिष्ठा न हो ऐसा तक ही स्वीकार्य 
है, समस्त तरक को अप्रतिष्ठित कहने से जगद्‌ व्यवहार उच्छेद का प्रसङ्ग 
होगा ॥ अतएव ब्रह्मोपादान ही जगत्‌ का है, यह स्थिर हुआ है, । 

वेद विरोधी सांख्यादि मत के निरास से अवशिष्ट कणाद अक्षपाद 
प्रभृति वेद विरोधी दार्शनिक मत भी निरस्त होगये है, दोनों पक्ष में वेद 
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एवं कृशं स्थूलसणु बृहद्‌ य 
दसच्च सजीवमजीवमन्यत्‌ 
द्रव्यस्वभावाशयकालकस 
नास्ता जयावेहि कृतं द्वितोयस्‌ ॥५।१२।१० 
ज्ञानं विशुद्ध परमार्थमेक 

सनन्तरन्ह्ववहिन्रं हासत्यस्‌ ॥ 

प्रत्यक्‌ प्रशान्तं भगवच्छब्द संज 

यद्‌ वासुदेवं कवयोबदन्ति ॥५।१२।११ 


बिरोधी रूप समान दोष विद्यमान है, आरम्भ वाद में भी न्यून परिमाण 
आरम्भकत्व का कोई नियम नहीं है, दीर्घ तन्तु कें द्वारा आरब्ध द्वितन्तु 
विशिष्ट पट में और आकाश से उत्पन्न शब्द में उसका व्यभिचार भी है॥ 
कारणा है कि-वस्तू विषयक तर्क को प्रतिष्ठान नहीं है, इस लिए सामान्य रूप 

से तर्क का परिहार:किया गया है, इस कारण से अपर वुद्धमत स्वीकृत पर- 

माणु को अन्य प्रकार से वर्णन करते हैं, कोई कोई परमाणु को क्षणिक तथा 
अर्थात्मक रूपसे स्वीकार करते हैं, कोई तो ज्ञान रूप से तथा अपर कोई 
' शुन्य रूप से स्वीकार करते, और अन्य कोई सदू असद्‌ रूप सेस्वीकार करते 
हैं । वस्तुत सव ही परमाणु की नित्यता को स्वीकार नहीं करते हैं॥ 

तव क्षिति की सत्यता होनी चाहिये ? कहते हैं नहीं । इस प्रकार क्षिति शब्द 
अर्थ के विना ही प्रयुक्त हुआ है । अथवा यह मिथ्या रूपसे ही अर्थ किया गया 
है । क्योंकि असत्‌ जो सूक्ष्म परमाणु जो पृथिबी का कारण है, उसमें लयदेखा 
जाता है, अतएव परमाणु को छोड़कर क्षिति ही नहींहै, तव परमाणु सवसत्य 
हो जाय ? कहते है नहीं । वादिगणा कार्यानुपपत्ति से मन के द्वारा ही इसे 
कल्पना की है। कल्पना का कारण यह है कि परमाणु समूह के द्वारा ही 
पृथिवी पदार्थ की कल्पना की है । अवयवि स्वीकृत न होने के कारण ही समूह 
को ग्रहण किया है। तथापि वेसव सत्य क्यों नहीं होगे ? नहीं । अविद्या 
द्वारा प्रपञ्च निमित होने के कारण यह सव कल्पित है भगवन्माया विलसितं 
अज्ञान के द्वारा ही कल्पित है । 

इस प्रकार कृश, स्थूल, अणु, बृहद्‌, द्वैत, असत्‌ कारण, 
जीव चेतन, अजीव, जड़ आदि समस्त ही माया कृत हैं। द 
तव सत्य क्‍या है ? कहते है, ज्ञान ही सत्य है । यह दा 

नहीं । किन्तु पारमाथिक सत्य है, वृत्ति ज्ञान को निरास करने के लिए 7५ 


सत्‌ ) कार्ये, 


अ० २ वेदा न्तदशनम्‌ &५ 


भोक्त [पत्त रविभागश्चेत स्पाल्लोक्वत्‌ ।२।१।१ 
एष नित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्वाश्रयः स्वहृक ॥ 
आत्मसायागुणेबिशवमात्मानं सुजतेप्रभुः । द! १६१६ 
न ह्यस्यास्ति प्रियः, कश्चिन्नाप्रियः स्वपरोऽपिबा 
एकः सर्वधियां द्रष्टा कत्तु णांगुणदोधयोः ॥६।१६।१० 
नादत्त आत्मा हि गण नदोषं न क्रियाफलम । 
उदासीन बदासीनः परावर हृथीश्दरः ।६।१६।११ 


दनन्यवमारम्भण शब्दादभ्यः ।२।१।१४ 

विशेषण दियेगये हैं, बह ज्ञान विशुद्ध है, अन्य सव आविद्यिक है, वह एकरूप 
है, अव्य सव बहुं रूप है, वाह्यं अन्तर शून्य है, अन्य विपरीत है, ब्रह्म परिपूर्ण 
है, अपर परिच्छिन्न है, यह प्रत्यक्‌ है, अपर विषयाकार है, यह प्रशान्त निवि 
कार हु अपर सविकार हे, वह स्वरूप ज्ञान ही सत्य हें। वह केसा है 
ऐश्‍्वर्य्यादि षट्‌ गुण से परिपूर्ण भगवत संज्ञा युक्तहे, जिन को वासुदेव कहतेहें ॥। 

सूक्ष्म शक्ति युक्त ब्रह्म जगत्‌ का उपादानहैँ, और स्थुल शक्ति के द्वारा 
ब्रह्म ही उपादेय जगत्‌ रूप से परिणत होते हैं, यह मत ठीक हैं, ? किवा नहीं 
ऐसी शंका होने पर समाधान करते हैं ! 

भोक्ता जीव के साथ ब्रह्म की एकता प्रयुक्त अभेदापत्ति होने के कारण 
द्वासुपर्णा आदि श्रुति में निर्द्वारित भेद भावका विलोप होने पर ब्रह्म की उपा 
दानता अस्वीकार्य है, इत्यादि पूर्णपक्ष का सिद्धान्तका लौकिक दृष्टान्त से परि 
हार हो सकता है । लोक में जिस प्रकार दण्ड घारी पुरुष से दण्ड का भेदस्थिर 
नहीं होने पर भी दण्डऔर दण्डधारी पुरुष का स्वरूपतः भेद स्वीकार करना 
होता है, ठीक उसी प्रकार शक्तिमद्‌ ब्रह्म से शक्ति अभिन्न होने पर भी शक्ति 
और ब्रह्म में भेद स्वीकार करने में कोई क्षति नहीं है। 

जीव नित्य है वह अव्यय हे अपक्षय शून्य भी हे, क्योंकि यह सूक्ष्म, 
जन्मादि शून्यहै, यह केसे सम्भवहै, ? सर्वाश्नय जन्मादिमान देहादिका आश्रय 
हे, वह देहादि रूप नहीं है । कारण यह स्व प्रकाश है, यह माया गुण के द्वारा 
विश्वात्मक की सृजन करता हे, तदात्मानं स्वयमकुतेति श्रुतेः । वस्तुत 
चिच्छक्ति विशिष्ट ईश्वर ही जगत्‌ स्रष्टा हैँ । जीव सृजन करता है, यह कथानक 
मात्र हे। अथवा स्वकम द्वारा सृष्टि निमित्त एवं भोगके निमित्त होने के 
कारण जीव को भोक्तश्रय एवं सर्वाश्रय कहागया है ॥ 


So 
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यस्मित्रिदं यतश्चेदं तिष्ठत्यप्येति जायते । 
मृन्मयेष्विव मृज्जाति स्तस्थै ते ब्रह्मणे नमः ॥६।१६।२२ 


on 


जगत्‌ से ब्रह्म का अभेद स्वीकार कर के ब्रह्मा का जगन्‌ उपादानत्व 
निरूपण किया गया है, उसे असग्‌ कहने से उक्त सिद्धान्त सङ्गत नहीं होता 
है, इस प्रकार आक्षेप का समाधान के लिए अधिकरणान्तर का आरम्भ कर 
रहे हैं, वहाँ उपादेय जगत्‌ उपादान ब्रह्मा से भिन्न है, अथवा अभिन्न हि 
मृष्‌ पिण्ड उपादान हे, और घट, उपादेय है, ऐसी बुद्धि होनेपर ही मृत पिण्ड 
से घट निर्माण में मानव की प्रवृत्ति होतीहै, जल आनयन में घट से जल आन 
यन होता है, उपादान मृत्‌ पिण्ड से नहीं अतएव उपादान पूर्व काल रूप वस्तु 
है, और उपादेय उत्तर कालस्थ है, इस प्रकार दोनों में भेद सुसिद्ध है, भेदको 
अस्वीकार करने से कारक व्यापार व्यर्थ होगा, अतएव उपादान से असू 
उपादेय की उत्पत्ति होती है, एवं उपादान से-उपादेय भिन्न है, इस प्रकार 
वेशेषिक आदि के मत से पूर्व पक्ष होनेपर, उत्तर के लिए कहते हैं । 

जीव शक्ति एवं प्रकृति शक्ति युक्त उपादान भूत ब्रह्म से उपादेय जगत्‌ 
भिन्न नहीं है कारण हैं कि-"वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ मृत्तिकेत्येव 
सत्यं “ सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ एकमेवा द्वितीयं ” इत्यादि श्रुति वाक्य 
समूह चित्‌ जड़ात्मक जगन्‌ को तद्युक्त ब्रह्म से अभिन्न निरूपण करते हैं, इस 
लिए ही आचार्य समस्त जगत्‌ ब्रह्म का उपादेय तथा ब्रह्म से अभिन्न है, ऐसे 
निश्चय करके उपादान भूत ब्रह्म का विज्ञानसे उपादेय समस्त जग का ज्ञान 
होता हैं, ऐशी प्रतिज्ञा करते हैं स्वेत केतु आचार्च उपदेश का अर्थ ग्रहण में 
असमर्थ होकर प्रश्‍न करने पर आचार्य लोक प्रतीति से सिद्ध उपादान उपादेय 
का अभेद दिखाने के लिए कहते हैं । सौम्य ! एक ही मृत्‌ पिण्ड रूप उपादान 
से घटादि उपादेय वस्तु समूह उपपन्न होतेहे, इसलिए मृत्तिका को जानने से 
घटादि का ज्ञान स्वतः ही हो जाता है क्योंकि घटादि मृत्तिका से भिन्न नहीं 
हे । इस प्रकारसबं उपादान ब्रह्म को जानने से उपादेय समस्त जगत्‌ का ज्ञान 
होता है ॥ न 
ब्रह्म समस्त कारण का भी कारण है, जिनमें इस परिदुश्यमान जगण 
आधारित है । जिस में यह कार्य कारण रूप अवस्थित भी हैं, विलय भी होता 
है, उत्पन्न भी होता है, मृन्मय घटादि में मृत जाति मून्मात्र के समान समस्त 
में जो अनुस्यूत है, उन ब्रह्म को नमस्कार करता हूँ । 

कल्पान्त जगत्‌ अपने कारणमें निविड़ होकर रहा तम | 
जगत को जिन्होंने प्रकाश किया है, उन स्वयं ज्योति को प्रणाम करता त 


के द्वारा आवृत 
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कल्पान्ते कालसृष्टेन यान्धेन तमसावृतम्‌ । 
अभिव्यनग्‌ जगदिदं स्वयं ज्योतिः स्वरोचिषा ।७।३।२६ 
भावेचोपलड्धे ।२।१।१५ 
सुजस्यदः पासि पुनग्रं सिष्यसे 
यथोणेनाभि भगवन्‌ स्वशक्तिभिः ३।२१।१६ 
ब्रहृदुपलब्धमेतदवयन्त्यवशेषतया 
यत उदयास्तमयौ विकते मृ दि वाविकृतात्‌ ॥१०।८७।१५ 
सचाब्ावरस्य ।२।१।१६ 
नहि विक्कात त्यजन्ति कनकस्य तदात्मतया 


स्वकृतमनुप्रविष्ठमिदमात्सतयावसितमस्‌ ॥१०।८७।२६ 


अधुना उपादेय का उपादान से अभेद सम्वन्ध में अन्य हेतु देखने में 
आता है, उसे प्रकाश करने के लिए सूत्रान्तर की अवतारणा करते हें ॥ 

घट मुकुटादि उपादेय भाव में मृत्‌ सुवर्णादि उपादान की उपलब्धि 
होती है, अत: उापदान से उपादेय का भेद नहीं है । घटादि की मुत्ति का 
स्वरूप मैं प्रत्यभिज्ञा होती है, यदि कहो कि--हस्ती अश्वादि में कल्प वृक्षादि 
का प्रत्यभिज्ञान नहीं है? ऐसा नहीं कहा जा सकता है । वहाँ भी हस्ती 
ग्रशवोदि का उपादान भूता पृथिवी की प्रत्यभिज्ञा से व्यवहार निष्पन्न होता है। 
अग्नि धम का निमित्त कारण होनेसे ही धूम में अग्ति का उक्त भाव नहीं है, 
धम का उपादान आद्रेन्धत है, गन्ध के ऐक्य से ही ज्ञात होता है । 
` निज स्वरूप शक्ति योग माया के द्वारा सत्तादि समस्त शक्ति को अपना 
आयत्त में स्थापन किए हैं, यह विश्व अपने से भिन्न नहीं है, हृष्टान्त है कि 
जैसे उर्ण नाभि का सृजन का उपादान अपना शरीर हीहै । वैसे वह विश्व भी 
अपने से ही निमित हैं, शक्ति एवं शक्तिमद्‌ म अभेद एवं भेद भी है। र 

भूचर व्यक्तियों नो जहाँ भी पदक्षेप किया वे सव पदक्षेप भूमि में ही 
हुआ है, अतएव मृत्‌ पाषाण इक आदि में विन्यस्त पदक्षेप से पृथिवी स्पश 
का परिहार नहीं होता है। अतएव समस्त वेदान्त आप को ही परमार्थ भूत 
सर्व कारण प्रति पादन करते हैं । श्रुति कहती है, वाचारम्भणं विकारो नाम 
घेयम्‌- मृत्तिकेत्येवसत्यमु । सर्व खलु इदं ब्रह्म, इस सव वाक्यों से उपादान 


ड स्थिर होता है । 
i है और भी युक्ति यह है कि अवर कालीन अभिव्यक्ति 
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> CS 
असद्‌ ब्यपदेशान्तेति चेन्न 
धर्मान्तरेण वाक्यशेषात्‌ ।२।१।१७ 
स्थिरचरजातयः स्युरजयोत्थनिमित्तयुजो 
बिहर उदीक्षया यदि परस्व बिघुक्तततः 
नहि परमस्य कश्चिदपरोनपरश्च भवेद्‌ 
वियत इवापदस्य तव शुम्यलुलां दधतः ॥१०।८७१२६ 


के पहले तादात्म्य भावसे उपादान में सत्ता दृष्ट होती है, सुतरां उपादान एबं 
उपादेय पृथक्‌ नहीं है ॥ 

आत्मविदुगण अशेष को आत्म रूप से ही जानते है, आत्म कार्य होने 
के कारण उस से पृथक्‌ नहीं है, जिस उपादान से जो कार्य होता है, बह उसी 
रूप से गृहीत होता है । कनक की विकृति कुण्डलादि है, कनकार्थी उस को 
कनक रूप से हो ग्रहण करते हैं, अतएव स्वकृत यह विश्व निर्माण के अनन्तर 
उस में पुरुष प्रविष्ट होने के कारण आत्म रूप ही इसकी प्रतीति होती है। ' 

“ असद्वाइदमग्न आसीत्‌ ' यह जगत्‌ उत्पत्ति के पहले नहीं था, इस 


श्रुति में उत्पत्ति के पहले: असत्व श्रवण होने के कारण उपादान में उपादेय की , 


स्थिती नहीं है ? इस प्रकार कहा नहीं जा सकता है, क्योंकि यहाँपर जो.असदू 
का कथन है, वह आप के मत में तुच्छ नहीं है, किन्तु धर्मान्तर है, उपादान 
भाव से, अथवा उपादेय भाव से अवस्थित एक ही द्रव्य स्थूलत्व एवं सूक्षमत्व 
रूप दोनों अवस्था सत्‌ और असत्‌ शब्द से वोधित होती ह, यहाँपर स्थूलत्व 
धर्म से सूक्ष्मत्व धर्म पृथक्‌ हे । जगत्‌ उत्पत्ति के पहले सूक्ष्म रूप रो स्थित 
होता है, इसलिए उस को असत्‌ कहा जाता हे । वह नहीं था, इसलिए उसको 
असत्‌ कहा जाता है, ऐसा नहीं हे । असत्‌ एक घर्मान्तरहै, यह अर्थ वाक्य शेष 
होता हे । तदात्मानं स्वयमकुरुत? इस वाक्य शेष से सन्दिग्धार्थ उपक्रमवाक्य 
का इस प्रकार व्याख्या करना उचित हे, न होती आसील्‌ और आत्मानमकुरुत 
इन दोनों वाक्यों का विरोध हो सकता हे । क्योंकि असल्‌ का काल के साथ 
असम्बन्ध प्रयोग और आत्मा का अभाव के कारण कत्त्‌ त्व की असंभावना 
होगी ॥ 
करण प्रवत्तंक ईश्वर को करण परतन्त्र नरगण भजन करते हें, यह 
पहले कहागया है | केवल यह ही कारण नहीं हे । उनसे उत्पन्न होमे को कारण 
ही परतन्त्र है। श्रुति कहती है, यथा अग्ने: क्षुद्रा विस्फुलिङ्गा व्युच्चरन्त्येव 
मेवास्माद आत्मनः सर्वे प्राणा सर्वे लोकाः सव देवाः सर्वानि भूतानि सवेएते 
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* शव्दान्त्राचच ।२।१।१८ 


मनरी LY 
आस न भविष्यदतो निधना 
Ps झलम कसा SR हल co RS 
दनुमितमन्तरा त्वयि विभाति मुषकरसे 
उत उप CNT 3 ल्य > 
अत उपमीयते ब्रविणजातिबिकल्पपथे 


बतथमनोविलासमृतिसित्यवयन्त्यवुधाः १०।८७।३७ 


आत्मनो व्युच्चरन्तीति, हे विमुक्ता ! नित्यमुक्त ! यदि तुझ्यारी अजा मायाके 


या विहार हो तवर म मम 
कते है, तुम जात वस्तुयों से परे हो, सर्वथा असङ्ग हो, विहार क्यैसे ? 

उदीक्षया ईक्षण लेश से ही होता हें 
होता है ? उत्थ निमित्त युज, अर्थात्‌ इक्षण से ही उत्थित आविभू त निमित्त 
समूह कर्म समूह, उस से युक्त लिङ्ग शरीर समुदय के साथ युक्त होते हैं और 
जन्म भी होता है । इच्छाही कारणहैँ ? कर्म को निमित्त क्यों वनाया गया ? 
ऐसा न कहनेपर ईश्वर में विषमता आजाती हे, उन में वैषम्य नहीं हे, उत्तम 
परमकारुणिक तुम हो, ग्राकाश के समान हो कोई भी तुम्हारा स्व एवं पर 
नहीं है, असद्वा इदमग्र आसीत्‌ ततो वे सदजायत, इत्यादि श्रुति से शून्य को 
प्रतीति होती है, इस लिए कहते हैं, शून्य तुलां दधतः तुम शून्य के समान 
प्रतीत होते हो, कारण है कि तुम वाणी एबं मनका अगोचर हैं ॥ 

पूर्व में असत्व को धर्मान्तर कहागयाहै, सम्प्रति उसका कारण प्रदर्शन 
करते हैं इस विषय में दो कारण है । 

असत्त्व के घर्मान्तर में जो युक्ति है, वह शब्दान्तर का कारण है, मृत्‌ 
पिण्ड कम्वुग्रीबादि आकार युक्तहै, इस अकार व्यवहार के कारणा कम्वुगीवादि 
विरोधी कपालादि ग्रवस्थान्तर योग ही घट नहीं है, इस प्रकार व्यवहार के 
कारणा है। स्मृति भें भी इस प्रकार उक्त है, मृत्तिका से घट, घट नाश से 
कपालिका विश्लेष, उससे धूलीकण, तथा धूलीकण क्रम से अणुरूप में परिणत 
होता है। कारयावस्था के विरोधी अवस्थान्तर योग में घटादि अभाव का 
व्यवहार सिद्ध होता है, अत घटाभाव इस प्रकार विरोधी अवस्थान्तर योगसे 
भिन्न नहीं है। विशेषतः इस प्रकार उपलब्धि होती है, यह युक्ति है, असत्‌ 
शब्द का प्रयोग पहले होने से उस से सत्‌ शब्द पृथक शब्दान्तर हैं, सदेव 
सौम्येदमग्र आसीत्‌ इस श्रुति में सत्‌ शब्द का व्यवहार है, इस प्रकार युति 
और सत्‌ शब्द से असत्‌ अर्थ सूक्ष्म ही होता है । शशविषाण के समान असतु 
शब्द का अर्थ अलीक नहीं है। व ; 

यह विश्व सृष्ठि के पहले न था, सदेव सौम्येदमग्रआसीत्‌ । आत्मा 
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पटवच्च ।२।१।१६ 


यम उवाच। 
परो मदन्यो जगतस्तस्थुषश्च 
ओतं प्रोतं पटवद्‌ यत्र विश्वम्‌ ॥ 
यदंशतोऽस्य स्थितिजन्मनाशा 
नस्योतवद्‌ यस्य वशे च लोकः ॥६।३।१२ 
नेतच्चित्रं भगवति ह्यन्ते जगद्रीश्वरे' 
ओतप्रोत मिदं यास्मिस्तन्तुष्वङ्ग यथा पटः ॥१०।१५।३१ 


वा इदमेक एव आसीत्‌ यह सव श्रुति इस में प्रमाणा है । प्रलय के अनन्तर 
भी यह नहीं होगा नासदासीन्नो सदासौम्‌ तदानीमित्यादि श्रृतेः। अतः मध्य 
में एक रस रूप आप में यह मिथ्या स्वरूप में रहता है, यह निश्चित है । 
जव इस प्रकार है, अतः श्रुति मृत लोह काष्णायस रूप के विकल्प भेद घट 
कृणडल प्रभृति वस्तु के सादृश्य के द्वारा निरूपण करती है । जैसे कार्यरूप 
वस्तु समूह्‌ नाममात्र से-ही भिन्न है, वस्तुतः सत्य मृदादि है, वैसे आकाशादि 
पदार्थ नाम मात्र से ही पृथक्‌ है, सत्य पदार्थ एक मात्र ब्रह्मा ही है, श्रुति यह 
प्रति पादन करती है, यथा सोम्यैकेन मृत्‌ पिण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं भवति, 
वाचारम्भणं ,विकारो नाम धेयं मृत्तिकेत्येवसत्यमु । यथा एकेन लौह मणिना 
सर्व लोहमयं विज्ञातं स्यात्‌ यथा एकेन नख निकृन्तनेन सर्व काष्णायस विज्ञातं 
स्यात्‌ अतएव इस को विद्यमानता में प्रमाण नहीं है, असत्त्व में प्रमाण विद्य- 
मान है, केवल मात्र मनोविलास रूप विश्व को मानते हैं, वे सव अज्ञ है । 

पट उत्पन्न होने के पहले सूत्र रूप में अवस्थान करताहै, अनन्तर ओत्‌ 
प्रोत रूप से ग्रथित सूत्र से उस की अभिव्यक्ति होती हैं, वैसे जगत्‌ प्रपञ्च सूक्ष्म 
शक्तिमान ब्रह्म स्वरूप में ही संचित रहता है' पश्चात्‌ जव ब्रह्म सृष्टि 
करने की इच्छा करते हैं, तव उन से ही यह अभिव्यक्त होकर प्रकाश पाताहै ॥ 

श्रीयमराजने कहा,--मुझ से अपर विश्‍व का अधीश्वर है, मैं जङ्गम 
पापियों का अधीश्वर हूँ । किङ्कूर हूँ वह सर्वेश्वर है, वह कोन है, ? जिस में 

` यह विशव पट के समान ओत प्रोत है, जिनके अंश से ब्रह्मां विष्णु रुद्र, इस 

विश्व के स्थित्यादि कार्यनिर्वाह करते हैं, जिनके वश में वेल के समानसमस्त 
लोकपाल चलते हैं। 

जिस में यह विशव पट के समान सर्वत्र संग्रथित संत्र अनुस्यूत हैं । 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ १०१ 


यथा च प्राणादिः ।२।१।२० 

स्थिरचर जायतः स्युरजयोत्थनिमित्तयुजो 

बिरह उदीक्षया यदि परस्य विमुक्त ततः । 

नहि परमस्य कश्चिदपरो न परश्च भवेद्‌ 

बियत इवापदस्यतव शून्यतुलां दधतः ।१०।८७।२४ 
रृष्ट भुतं भूतभवद्भविष्यत्‌ स्थास्नु श्चरिष्णु मंहदल्पकञ्च 
बिनाच्यृताद्वस्तु तरां न वाच्यं स एव सर्व परमात्मभूतः।१०।४६।४३ 


इतरव्यपदेशाड्धिताकरणादिदोषप्रस क्तिः ।२।१।२१ 
श्रीवुसिल उवाच-- 
यो वा अनन्तस्य गुणांननन्ता 
ननुक्रसिष्यन्‌ सतु वालबुद्धिः । 
रजांसि भुमेगेणयेत्‌ कथञ्चित्‌ 
कालेन नेवाखिलशक्तिधास्तः।११।४।२ 


जिस प्रकार प्राण और अपान आदि वायु प्राणायाम के द्वारा संयमित 
होकर भी उस समय मूख्यप्राण रूप मे अवस्थान करते हैं, फिर प्रवृत कालमें 
जिस तरह मुख्य प्राण के हूद्यादि स्थानों का आश्रय करने पर उस मुख्यं प्राण 
से स्वकीय अवस्था की अभिव्यक्ति होती है, ठीक उसी प्रकार प्रपञ्च प्रलय 
काल में सूक्ष्म शक्ति समन्वित ब्रह्मा में तादात्म्य रूप से अवस्थित होकर पुनः 
सृष्टि काल में जव ब्रह्म की सृष्टि करने की इच्छा होती है, तव उस से प्रधान 
महदादि रूप में प्रादुभू' त होता है, उस विषय के समुच्चय के लिएं च शब्द 
है । असत्‌ कार्य वाद में कोई दृष्टान्त नहीं देखा जाता है, इसलिए जीवशक्ति 
बिशिष्ट, प्रकृति शक्ति युक्त एक मात्र ब्रह्म ही जग का उपादान तथा उपादेय 
जगन्‌ भी तदात्मक है । इस प्रकार कार्यावस्थत्व होने पर भी, अविचिन्त्यरूप 
धर्म के योग होने के कारण पूर्वावस्था की विच्छूति नही होती हे । ` 
हृष्ट, श्रुत, भूत, वत्तेमान भविष्यम्‌, स्थावर जङ्गम, महद्‌ अल्प वस्तु 
अच्युत को छोड़कर कुछ भी नहीं है वह ही सवहै एवं परमार्थ स्वरूप भी हे ॥ 
जीव को जग्‌ कर्ता स्वीकार करने से हिताकरणादि दोष होता है, । 
हिताकरण से अहित करण है, अर्थात्‌ भ्रमादि दोष जानना होगा । स्वाधीन 
बुद्धिमान्‌ जन कौशेय कीट के समान कभी भी देह में प्रवेश करेगा ? कोषेय 


१०२ श्रीमदुभायवत भाष्योपेतम्‌ पा १ 


भूतैयंदा पश्चनिरात्मसुष्ठ: 
पुरं बिराज विरचथ्य तस्मिन्‌ । 
स्वांशेन विष्टः पुरुषाभिधान 
मवाप नारायण आदिदेवः ।११।४।३ 
यत्‌ काय एष भूवनत्रय सश्चिवेशो 
यस्येखियस्तनुभुवासुभयेखियाणि । 
ज्ञानं स्वतः श्वसनतो बल भोज ईहे 
सस्वादिभिः स्थितिलयोद्भव आदिकर्ता ।११।४।४ 
अधिकन्तुमेदनिद शात्‌ ।२।१।२२ 
अस्यासि हेतुरुद्य स्थिति संयस्ाना 
सव्यक्तजीवमहतासफि कालमाहुः । 


कीट स्वयं आवरण निर्माण करके उस में प्रवेश करता है । स्वयं स्वच्छ होकर 
कोई भी मलिन देह की स्वीकार करता है, ? किसी भी जीव के द्वारा प्रधान, 
महत्‌ अहंकार, आकाश, पवनादिकार्य का साधन सम्पन्न हो सकता. हे? साधन 
की चिन्ता से ही उसका परिश्रम हो सकता है! इस लिए जीव का कत्तु त्व 
वाद सदोष है । ईश्वर के जगत्‌ कत्त्‌ त्व में जो पुर्णतादि विरोध आ पड्ताहँ, 
उसका परिहार किया जायेगा । 

अनन्त के गुण समूह को कोई गणना करने की इच्छा करता है, तो उस 
को बालक की भाँति मन्दमति जानना होगा। कोई महामति जन, सुदीर्घकाल 
मो धूलीकणों को गणना करने में समर्थ हो, तो भी अखिल शक्ति धाम सबं 
शक्त याश्रय श्रीभगवान्‌ के गुणों की गणना करने में समर्थ नहीं होगा श्र्‌ति 
कहती है-- 

पञ्च भूतोंसे जव इस विश्व को निर्माण करके उस में आदिदेव श्री- 
नारायणा लीला पूर्वक प्रविष्ट हुए तो उन की पुरुष संज्ञा हुई । आप भोक्तानहीं 
है, प्रभूत पुण्य शाली जीव ही भोक्ता होते हें । गुण कर्म वणित होते हैं। आप 
सत्त्वादि के द्वारा विश्व की स्थिति, लय, उद्भव के आदि कर्त्ता हैं । जिन के 
शरीर में अधिष्ठान में ही भुवनत्रय सन्निविष्ट है । समष्टि व्यक्ति जीवों के ज्ञान 
कर्मेन्द्रिय समूह ही जिन की इच्छा से होते हैं। जिन के स्वरूपभूत ज्ञान से 
जीवों का ज्ञान होता है, जिनका ज्ञान स्वतः सिद्ध है । जिन के श्वास से ही 
प्राण वल देहशक्ति ओज, इन्द्रिय शक्ति ईहा क्रिया आदि होते हैं । 


भ०२ वेदान्तदशनम्‌ १०३ 


सोऽयं ज्लिवयाधिरखिलापचये प्रवृत्तः 

कालो गभीररय उत्तम पुरुषस्त्वन्‌ ।११।६।१४५ 

तत्‌ तस्थुषश्च जमतश्च भवानधोशो 

यब्माययोत्य गुण विक्रियोपनीतान्‌ ॥ 

अर्थान्‌ जुषञ्चवि हृषीकपते न लिप्तो 

योऽम्धे स्वतः परिहृतादपि विभ्यतिस्म ।११।६।१७ 

एतदीशनमीशस्य प्रकृतिस्थोऽपि तद्गुणः 

न युज्यतेऽसदात्मस्थेयथा बुद्धिस्तदाश्रया ।१।११।३५ 
अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः २।१।२३ 

अपरिमिता ध्र वास्लमुभूतो यदि स्वेगता- 


भेद निर्देश निबन्धन जीव से ब्रह्म का ही आधिक्य जानना होगा, शङ्का 
निरास के लिए तु शब्द का प्रयोग है। उरु शक्तिमत्ता एवं उत्कर्ष निबन्धन 
जीव से ब्रह्म का ही आधिक्य है । 

इस जगत के उदयादिके आप ही हेतु हो, क्योंकि आप अव्यक्त प्रकृति 
जीव पुरुष, महाम्‌, महत्तत्त्व आदि का नियन्ता काल है, वह भी आप ही हो 
करम अक्षर से भी आप श्रे हैं, श्रुति कहती है-महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ 
पुरुष: परः । पुरुषान्न परं किडित्‌ सा काष्ठा सापरा गतिः । संवत्‌ सरात्मक 
काल भी आप हैं, इसलिए आप उत्तम पुरुष हैं, गीता में कहा गया है, यस्मात्‌ 
क्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः। अतोऽस्मिलोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 
इस प्रकार ईश्वरत्व का परि ज्ञान केसे हुआ हैं ? कहते है,--स्थावर, जङ्गम 
का आप ही अधीश्वर हैं। माया से उत्थित इन्द्रियवृत्ति के विषय समूह की 
ग्रहण करने पर भी हे हृषीकपते । आप उम में लिप्त नहीं होते हैं, जीव गण 
एवं योगिगण स्वतः विषयको परित्याग करने के वाद विषय न रहने पर भी 
एवं त्याग करने पर भी विषय सेवन से भय को प्राप्त करते हैं, वासना मात्र 
से ही आवद्ध होते हैं । आप सर्वदा अलिप्त हैं॥ 

ईइवर का ईश्वरत्व वह है जो प्रकृतिस्थ होकर भी उस से जात सुख 
दुख आदि से सदा ही युक्त नहीं होते हैं । दृष्टान्त यह है कि जैसे आत्मस्थ, 
आनन्द आदि के साथ, बुद्धि आत्माथ्या होने पर भी युक्त नहीं होते हैं, 
जीव जैसे देह गुणों से युक्त होता है, वैसे ईश्वर प्रकृतिस्थ होकर भी उस से 
युक्त नहीं होते हैं, यह ही ईश्‍वर की ईश्वरता हैं । 


१०४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा१ 


स्तहि न शास्यतेति नियमोध््‌ वनेतरथा । 
अजनि च यन्मयं तदविमुच्य नियन्तृभवेत्‌ 
सममनुजानतां यदमतं मतदुष्टतया ।१०।८७।३० 


उपसंहार दशंनाग्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ।२।१।२४ 
भूतमात्रेर्द्रियप्राणमनो बुद्धघाशयात्मने 
न्रिगुणेनाभिमानेनगुढ्स्वात्मानुभूतये ॥ १०।१६।४२ 


जीब स्वरूपत: चेतन होनेपर भी उस की पाषाण काष्ठ, आदि के 
समान अस्वतन्त्र होने के कारण स्वकत्तृ कत्व नहीं हे, श्रुति में कहागया 
हैं, परमेश्वर जो के अस्तर में प्रविष्ट होकर उसकी नियन्त्रण करते हैं, स्मृति 
में भी उक्त है, ईश्वर सकल भूतों के हृदय में विराजित हे । 

परमात्मासे अविद्या कृत कार्योपाधियुक्त जीवगण संसार अवस्था प्राप्त 
करते हैं, यदि अविद्या एकहे, तव एकको मुक्तिसे सव की मुक्ति होनी चाहिये 
अनेक अविद्या होनेपर भी अंगान्तरमें अविद्या रहजाने पर अनिर्मोक्षप्रस ङ्ग 
ही होगा । जीव अणुहोनेपरदेह काभी चैतन्य नहीं होगा, देह परिमाण मध्यम 
परिमाण होनेपर सावयव होने से अनित्य होगा । अत: सर्वगतः नित्य स्वरूप 
कोई कोई मानतेहै, अविद्या भेदसे बद्ध मुक्त व्यवस्था होती हे, ईश्वरकी किसी 
भी अंश में संसार की आशंका नहीं हे । सर्वे श्रुति भी एकात्म रूप से वर्णन 
करती है । उत्तर मे कहते हे, यदि जीव अनन्त एवं व्यापक होता है, तव 
समान होने के कारण» शास्य शासक भार ही नहीं होगा, अन्यथा नियन्ता 
नियम्य भाव होगा, कार्यं सव ही कारण के अधीन होते हैं सर्वत्र ईश्वर 
अनुस्यूत ह, और जीव को परिचालन करतेहे, जो लोक समान रूप से जानते 
वह्‌ न जानने के समान हे, श्रुति कहती है, यस्यामतं तस्यमतं मतं यस्य न 
वेदसः । अविज्ञातं विज्ञानतां विज्ञातं अविजानतामु । अवचनेनेव प्रोवाच, सह्‌ 
तुष्णीं वभूवेत्यादि । ज्ञात मत दुष्ट हे, श्रुति कहती है, यदि मन्यसे सुवेदेति 
दह्वमेवादि तूनंत्वं वेत्थ ब्रह्मणो रूपं यदस्य त्वं यदस्य देवेषु इत्यादि । अतएव 
जीव ईश्वर परतन्त्र हे । 

जीव जो कर्म करता हे, उस का उप संहार हे, अर्थात्‌ तत्‌ कत्तु क जो 
कर्म आरम्भ होताहै, वह कर्म देह ही सम्पादन करता हे, सुतरां प्रस्तरादि के 
समान जीव का अकत्त्‌ कत्व कसे कहा जायेगा ? उत्तर मे कहते हैं, जीव मो 
जो कार्योपसंहार दृष्ट होता हे, उसकी प्रवृत्ति दुग्ध की भांति है, जीव मे ह्य 
मान कार्योपसंहार तदीय अस्वातन्त्रय निबन्धन परमेश्वर कृतही ह्‌ । 


अ०२ वेदान्तदशेनमु १०५ 


दे वादिवदिति लोके ।२।१।२५। 

त्वमेक एवास्य स्वतः प्रसुति 

स्तं सन्निधानं त्वमनुग्रहश्च ॥ 

त्वन्मयया संवृत चेतसस्त्वां 

पश्यन्ति नाना नविपश्चितो ये ।१०।२।२८ 

कृत्स्तप्रस क्तिनिरवयवशब्दव्याकोपोवा ।२।१।२६ 

एवं योनिगतो जीबः स नित्यो निरहङ्कृतः ॥ 
यावद्‌ यत्नोपलभ्येत तावत्‌ स्वत्वं हि तस्य तत्‌ ॥६।१६।८ 


भूत, मात्रा, इन्द्रिय प्राण, मन, वुद्धि आशय चित्त, स्वरूप आप को 
प्रणाम, सवे कारक स्वरूप आप को नमस्कार, अहंकार स्वरूप आप को 
नमस्कार । सृष्टि कार्य में जो ल्रिगुण अभिमान प्रधान हैं, और इस से स्वांशभूत 
जीवों की जो अनुभूति होती है, वह भी आप से होती है, अतएव आप को 
प्रणाम ॥ 

कार्योपसंहार में ईश्वर का अनुपलब्धि रूप विरोध नहीं होता है । यह 
प्रदर्शित होता है । षट्यन्त से इव अर्थ में वत्‌ प्रयोग हुआ हे! 

इन्द्रादि देवगण इस पृथिवीमें दृष्ट न होने पर भी जैसे उन का वर्षणादि 
कत्तृत्व सिद्ध होता है, वेसे ईश्वर अनुपलभ्यमान होने पर भी उस का विश्व 
कत्त त्व सिद्ध होता है । 

१ तुम ही एक मात्र सर्वेश्वर हो, एवं समस्त सृष्टि का कारण भी हो, 
उक्त संसार वृक्षकी प्रसूति तुम ही हो, और लय स्थानभी तुम ही हो । पालक 
भी हो, माया के द्वारा आवृत नेत्र वाले अनेक प्रकार कारण को देखते हैं, 
विद्वान्‌ गण उस प्रत्रार नहीं देखते है ॥ छ 2 

सम्प्रति जीव कत्त त्व पक्ष में दोषान्तर प्रदर्शन करते हैं, जीव कत्तु त्व 
वादि के मत में जीव का स्वरूप निरंश होने से समस्त जीव स्वरूप में सकल 
कार्य की प्रसक्ति हौ सकती है, किन्तु उस प्रकार नहीं कहा जा सकता है । 
अङ्ग ,लि आदि के द्वारा तृण उठाने के कार्यमें समस्त जीवस्वरूपका कत्त त्व 
अनुभव नहीं होता है. जीव कृत्स्न स्वरूप म प्रवृत्त होने पर्‌ ही अवश्य 
कृतस्त सामर्थ्यं की अपेक्षां कर सकता है, गुरुतर पाषाण उठाने में जिस प्रकार 
ष्टा दीखती है, लघु तृण उठाते में वैसी चेष्टा नहीं होती है। उस म सामथ्यं 
का अंश का अनुभव होता है । 


१०६ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतमु पा १ 


एषनित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्वाश्चयः स्बदकू ॥ 
आत्म माया गुर्णाबश्वमात्मानं सजतेप्रभुः ।६।१६।४ 
देहेन्द्रिय घ्राणसनो धियोऽमी 
यदंशविद्धाः प्रचरन्ति कर्मसु 
नेवान्यदा लोह मिबाप्रतप्तं 
स्थानेषु तद्‌ ब्रष्ट्पदेशमेति ६।१६।२४ 

श्र तस्त शब्द भूललात्‌ ।२।१।२७ 


~— म SE 


उस उस कार्य में स्वरूपांश की प्रवृत्ति है, ऐसा नहीं कहा जा सकता 
है । क्यों कि जीव का स्वरूप निरंश है, जीव का अंशत्व स्वीकार करने से 
निरंशत्व श्रुति कृपिता होती है, ऐषोऽणु रात्मा इत्यादि वाक्य बाधित होता 
है । जीव से “ भूत समूह उत्पन्न होते हैं, ” इत्यादि वाक्य ब्रह्म पर हैं, सूतरां 
जीव कत्तु त्व पक्ष दूषित हुआ है। 

पित्रादि सम्वन्ध प्राप्त होने पर भी जीव नित्य है, देह जन्म होने के 
कारण उस का जन्म है ऐसी प्रतीति होती है, भत: में इस का पुत्र हूँ जीव में 
ऐसा अभिमान नहीं रहता है, कर्मवशसे जिस पित्रादिमें जवतक सम्वन्ध रहता 
ह, तवतक है, उस का स्वत्व रहता है । उत्तर काल में नहीं ।- 

जीव नित्य है, कारणा वह अव्यक्त अपक्षय शन्य है, कारण, वह सूक्ष्म 
है, जन्मादि शून्यहै, कैसे जन्मादिमान्‌ देहादिक आश्रय भी वह है, कारणा बह 
स्वप्रकाश है, निज माया गुणके द्वारा ही वहविइवात्मक देह को स॒जन करता 
हैं, ' तदात्मानं? स्वयमकुरुत इस श्रुति से उस को उपादान कारणता भी 
जीव ईश्वर का अंश है, ईश्वर कत्तु क सृष्टि होती हैं, और इस अंश में जीव 
का सृष्टि कत्तु त्व आरोपित मात्र ही है । 

ईश्वर'का ज्ञान जीव के लिए सम्भव नहीं है, अज्ञान में कारणाहै, कि- 
देहेन्द्रिय आदि जिनके अंश से आविष्ट होकर ही अपसे अपने विषयों में प्रव त्तित 
होते हैं, सुसुप्ति मुच्छादि में इस का अभाव सेज्ञानाभाव दुष्ट होता है । दृष्टान्त 
यह है, जेसे अप्रतप्त लौह दहन कर नहीं सकता है, लौह अग्नि की शक्ति से 
दहन करता है, अतः दाहक अग्निहें, ऐसे ब्रह्मागत ज्ञान क्रिया शक्ति से प्रवत्तित 
देहादि ब्रह्म की जानने में असमर्थ है, जीव भी नहीं ज्ञान सकता है, जाग्र, 
आदि अवस्था में ईश्वर के उपदेश से जीव कार्य करता है, द्रष्टा ईश्वर है, 
जीव नहीं । श्रुति कहतीहै, नान्यो यतोऽस्ति द्रष्टा, किम्वा जीव का द्रष्ट त्व 
को भी ईश्वर ही जानते हैं जीव नहीं ॥ 


अ०ण २ वेदान्तदशनम १०७ 


शब्द ब्रह्मात्मनस्तस्य ब्यक्ता ब्यक्तात्मनः परः 

ब्रह्मावभाति विततो नाना शक्तयुपबु हितः ।३।१२।४७ 

' नारायण परा वेदाः ' २५१0 
स वाच्य वाचकतया भगवान्‌ ब्रह्मरूपधुक्‌ 
नामरूप क्रिया धत्ते सकर्माकर्मकः परः ।२।१०।३६ 
शब्द ब्रह्म परं ब्रह्म ममोभे शाश्वती तन्‌ ।६।१६।४१ 


~ 3५ EN च. ~ 
खात्मान चव वाचनाइ्चाह।२।१ 
सम्प्रति कृत्स्त प्रसक्ति आदि दोनों दोष ब्रह्म कत्तृ त्व पक्ष में है, किम्वा 
ही हैं, ऐसा संशय होताहै, समस्त कार्य में यदि कृत्स्न स्वरूप की ही प्रसक्ति 
होती है तो तृण-उत्तोलनादि कार्य में कृत्स्न स्वरूपकी प्रसक्ति क्‍यों नहीं होती 
? वहाँ अंश मात्र से ही उम कार्य की सिद्धि ही सकती हे, अंश प्रवृत्ति म॑ 
निष्कल निष्क्रिय इत्यादि श्रुति व्याकोप होती हे, अत ब्रह्म कत्तु त्व पक्ष म 
ही उक्त उभय दोष होता हे, इस प्रकार पूर्व पक्षीय संगति के तत्तर म कहते 
ब्रह्म कर्त्तत्व पक्ष मे लोक हृष्ट दोष की संगति नहीं होती हे । कारण 
ह है कि ब्रह्म का कर्त त्व श्रुति प्रमाण सिद्ध होताहे । शंका निरास के लिए 
तु! शब्द आया हैं, उपसंहार सूत्र से न कार का अनुवत्तन है, ब्रह्मा कत्त त्व 


पक्ष मे लोक हृष्ट दोष समूह नहीं है । क्योंकि इस का ब्रह्म निरूपण श्र ति 
से ही सुस्पष्ट होता ब्रह्म अलोकिक, अचिन्त्य ज्ञानात्मक होने पर भी 


मस्ति विशिष्ट और ज्ञान सम्पन्न, एक होकर भी बहुरूप से विराजमान, 
निरंश होने र भी अंश युक्त परिमित होकर भी अपरिमितः सर्वकर्ता होने 
पर भी विकार रहित है, यह सर्व श्रुति प्रमाणित हे । 

प्रत्यक्ष और अनमान के अगम्य ग्रह चेश्रादिस्थल में शब्द ही साधकतम 
रूप से परिदृष्ट होता है, तरू ति में कहा गयाहै, अवेदविद्‌ व्यक्ति बृहद ब्रह्म को 
नहीं जान सकता है, वेद स्वत सिद्ध होने के कारण निर्दोष है । 

परमेश्वर शब्दतनु होने के कारण शब्द प्रमाण से ही अचिन्त्य शक्ति 
युक्त श्रीपरमेश्वर प्रकाशित होते हैं। व्यक्ता वेखरी अव्यक्तः प्रणव तदात्मा 
ब्रह्म शब्द प्रमाण से प्रमाणित होतेहैं, ब्रह्म परिपूर्ण तत्त्व हैं, अव्यक्तात्मा ब्रह्म 
आकाश की भाँति सर्वत्र उपलब्ध होते हैं. व्यक्तात्मा भी नाना शक्ति युक्त 

्द्रादि रूप में उपलब्ध होते हैं। शब्द ब्रह्म एवं पर ब्रह्म मेरा नित्य तनु है, 

वाच्य अर्थः बाचक शब्द दोनों ही ब्रह्म हैं, वेद रूप में निरन्तर अवस्थित 
होते हैं !॥ 


१०५ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतम्‌ पा० १ 


यस्मिन्‌ विरुद्ध गतयो झ्निशंपतन्ति 
विद्यादयो विविधशक्तय आनुपूर्व्या । 
तद्ब्रह्म विश्वभवमेकमनन्त आद्य 

मानन्द मात्रसविकार महुप्रपद्ये ॥४।८।१६ 


स्वपक्षे दोषाच्च।२।१।२६ 
यस्मिन्‌ यतो येन च यस्य यस्से 
यद यो यथा कुरुते कार्यते च 
परावरेषां परमं प्राक्‌ प्रसिद्ध 
तद्‌ ब्रह्म तद्धेतु रनन्यदेकस्‌ ।६।४।३० 
जैसे ईश्‍वर की विभूति भुत कल्प वृक्ष और चिन्तामणि आदिसे हस्ति, 
अश्वादि विचित्र सृष्टि-समूह अचिन्त्य शक्तिमात्र से होते हैं, और इसे शब्द 
प्रमाण अवगत होकर विश्वास करना होता है, वेसे आत्म स्वरूप सर्वेश्वर 
विष्णु से देव तिर्यग्‌ प्रभृति की सृष्टि होती है, इसे श्रुति के अनुसार विश्वास 
करना होगा । अचिन्त्य वस्तु का स्वभाव श्रुति मात्र गम्य है, पूर्वोक्त स्थल में 
जैसा कि कृत्स्न स्वरूप में सृष्टि, अथवा स्वरूपांश में सृष्टि, किवा कहाँपर 
स्वरूपांश में और कहाँपर कृत्स्न स्वरूप में सृष्टि इत्यादि युक्ति का अवसर नहीं 
, ठीक ऐसा ही यहाँपर समझना होगा अतएव श्रुति के द्वारा जो भी ज्ञात 
होगा, वह स्वीकार्य है, आत्मन शब्द के उत्तर मं सप्तमी विभक्ति, कार्य के 
आधारत्व विवक्षा से जाननी होगी । परवर्ती शब्द दार्ष्टान्तिक मो केमुत्य 
योतकके लिए है, हि शब्द से पुराणादि की प्रसिद्धि सूचित होती हैं, अतएव 
ब्रह्म कत्त, त्वपक्ष श्रेय है । 
तुम ही ब्रह्म हो, यह मैंने जानाहे । तुम्हें नमस्कार हो, जिस मे समस्त 
शक्ति अकस्मात्‌ आविभू त होती हैं । विश्व के उत्पत्ति अदि कार्य जिनके होते 
हैं, उन. एक अखण्ड आदि अनादि आनन्द मात्र अविकार स्वरूप को मैंने 
नमस्कार करता हूँ । 
जो लोक जीव का कर्तृत्व स्वीकार करते हैं, उनके पक्ष मे कृत्स्न 
प्रसक्ति प्रभृति दोषापत्ति के कारण, एवं ब्रह्म कत्तं.त्व पक्ष मे उक्त दोषों का 
निराकरण होने से ब्रह्म कत्तं.त्व पक्ष ही उपादेय है 
अनिरुक्त आत्मशक्ति यूक्त ब्रह्म ही जगत्‌ कारण है, सर्व वाच्य होते के 
कारण ब्रह्म ही विश्वरूप हैं। जिस म, जिस उपादानसे, जिस करण से जिसके 
सम्वन्ध से, जिन के लिए, ईप्सिततम कर्त्ता, स्वतन्व कर्ता प्रयोज्य, कर्ता, 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ १०९ 


सर्वोपेता च तद्दशनात्‌ ।२।१।३० 
स एव विश्वस्य भवान्‌ विधत्त 
गुण प्रबाहेण विभक्त वीर्यः ॥ 
सगाद्यनी होऽबितथाभिसन्धि 
रात्मश्वरोऽतक्यं सहस्र शक्तिः ।३।३३।३ 
स्वाराज्य लक्ष्म्याप समस्त कामः।३।२।२१ 
निरस्त साम्यातिशयेन राधसा 
स्व धामनि ब्रह्मणि रस्यते नमः ।२।४।१० 


Me .. 3...) .. जलन मिल 
प्रयोजक कर्ता भी जो है, वह ब्रह्म यहाँपर यत्‌ शब्द के द्वारा सप्तविभक्ति का 
ग्रहण हुआ हे, च शब्द से भाव कर्म विहित प्रत्ययो का भी ग्रहण हुआ ह्‌, 
समस्त वस्तुयो के पहले प्रसिद्ध होने के कारण ही ब्रह्म ही कर्त्ता हे, पर एवं 
अपर समस्त वस्तुयों का ब्रह्म कत्ती है, उनका सहकारि कारणकी उपेक्षा नह 
है, वहनिरपेक्ष कारण हैं, विजातीय शून्य एक सजातीय शून्य जो ब्रह्म उनको 
नमस्कार ॥ नव्य? क 

अधुना प्रकारान्तर से दोष प्रदर्शन करते हैं, संशय यह हूँ कि-नरेह्य 
वैषम्य दोष का आश्रयहै, अतः तादुश ब्रह्म का कत्तु त्व युक्तहै, अथवा अयुक्त 
है? 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति में शक्ति का अवर्णन होने के कारण 
वह युक्त नहीं हे । इस के उत्तर में कहते हैं, आत्मा सर्वेशक्ति समन्वित है, 
यह श्रुति में वणित है, 'च' शब्द का अवधारण अथ है, यह आत्मा समस्त 
शक्ति का उपेता है, उपेता शब्द का प्राप्त है ,उपपूर्वक इन धातु के उत्तर तृच्‌ 
प्रत्यय से उपेता शब्द निष्पन्न होता है, परमात्मा सकल शक्ति विशिष्ट ठः 
अचिन्त्य शक्ति योगके कारण ब्रह्मा का कत्त त्व युक्त होता है»मत्यं ज्ञानं श्र ति 
में स्वरूप का देवात्मशक्ति श्रुति में शक्ति का उल्लेख है, सुतरां ब्रह्म स्वरूप 
शक्तिविशिष्ट है । Ee र 

आप कैसे सगादि कार्य करतेहैँ ? शक्ति के द्वारा ही सगादि कार्यकरते 
हैं, साक्षात्‌ नहीं । आप अनीह-निष्क्रिय है कैसे शक्ति के दारा ए 
कार्य होते हैं ? आप सत्य सङ्चुल्प हैं, किस के लिए यह सव करते हैँ? जीवों 
के भोग के लिए। विचित्र भोग समुह कँसे एकेला निर्माण कसै करत हूँ, ? 
अतकर्य अपरिमित शक्ति समूह्‌ आप में हैं, । 

परमानन्द स्वरूप सम्पत्ति के द्वारा समस्त भोग पूर्ण है, जिमके अपेक्षा 
से अन्य में साम्य अतिशयता भी नहीं है, इस प्रकार ऐज्वयं युक्त स्व स्वरूप 


११० श्रीमदभागवतभाष्योपेतभ्‌ षा १ 
वि “लय अत वीर 
वेकरणतवान्नेति चेत्‌ तदुक्तम्‌ ।२।१।३१ 
त्वसकरणस्वरण्डखिलकारकंशक्तिधर 
स्तवचलिशुद्ठहन्ति समदन्स्यजया निमिषाः 
वर्षभुजो क्षितिपतेरिवविश्वसुजो 
विवधति यत्र यो त्वधिकृता भवतश्वकिता; ।१०।४७।२ 


ब्रह्म में निरन्तर विराजित हैं । 
पुनरपि शंका कररहे हैं कि-ब्रहा इन्द्रिय रहित होने के कारण उस का 
कत्तृत्व असम्भव है, देवतागणं शक्ति सम्पन्न होने पर भी इन्द्रिय विशिष्ट हैं 
वे सव इन्द्रिय विशिष्ठ होनेके कारण कार्यों में सूक्ष्म होते हैं, इन्द्रिय रहित ब्रह्म 
कैसे विश्व कार्य में समर्थ हो सकता हैं? श्रूति में ब्रह्म का इन्द्रिय शून्यत्व 
कहा गया है, श्वेताश्वतर में ब्रह्म के हात पाँव कुछ नहीं है--एऐसा वचन हैं, 
इस पूर्व पक्ष का समाधान करते हैं । 
उक्त शंका का समाधान श्रुति ने कियाहै। ब्रह्म स्वभावत पराशक्ति 
समन्वित है वह श्रुति में कहा गया हैं । ब्रह्म की इन्द्रिय हीनता में भी कत्तं त्व 
अयुक्त नहीं है, श्रुति कहती है, ब्रह्म ईश्वरों का भी ईश्वर हे उस का कार्य 
करण कुछ भी नहीहें। उस की स्वाभाविकी शक्तिका श्रवण देखने में आता 
है। ज्ञान शक्ति, क्रिया शक्ति और इच्छाशक्ति उसकी स्वाभाविकी पराशक्ति 
हैं । ब्रह्म कत्त त्व पक्ष में उस के पुवेत्व होने के कारण कोई कार्य भसाध्यनहीं 
है, यहाँ साधनीय कार्य का निषेध किया गया हँ, उस लिए करण बिधान का 
भी निषेध हो रहा है ॥ 
यदि अखिल सत्व निकेत होने से भगवान सेव्य हँ, ऐसा कहा जाय 
तो उस में कत्तु त्व भोक्त त्व की प्रसक्ति होगी, वस्तुत ऐसा नहीं है, नहीं तो | 
जीव के साथ समता हो जायेगी ॥ अतः विशेषता कयाहे, जिस से सेव्य सेवक 
भाव ही सकता है ? उत्तर में कहते है, अपाणि पादो जवनो ग्रहीता पश्यत्य 
चक्षुः सशुणोत्यकर्णः सवेत्ति वेद्यं न च तस्य वेत्ता तमाहुरग्र्यं पुरुषं पुराण 
मित्याद्याः श्र तिगण उन कोस्तव करतीं हैं। करण सम्बन्ध रहित होकर भी 
ब्रह्म अखिल प्राणियों की इन्द्रिय समूह को शक्ति प्रदान करते हे । कारण ब्रह्म 
स्वराट्‌ हे; जिनकी स्वतः सिद्ध ज्ञान शक्ति है, उन की किसी भी शक्ति को 
अपेक्षा नहीं है, इस लिए समस्त ब्यक्ति उनकी पूजा विधान करतेहें । अविद्या 
वृत्त समस्त व्यक्ति और ब्रह्मादि देवगण भी जसे सम्राट्को प्रजागण व मण्डले 
पति गण सेवा करते है, वेसे ही समस्त अधिकारी देवगत ब्रह्म को उपहार 
प्रदान करते हैं, और उनके ही निर्देश से अधिकार पर रहकर कर्तव्य पालन 
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योजनवत्वात्त ।२।१।३२ 


fF =: 
तस्य कारिचत्‌ दायतः प्रतीपो न ज्ञातिबन्धुर्न न च स्दः। 
सेनस्य सवत्र 'नरङजनस्थ सुखे न रागः कुत एव रोषः ।९।१७।२२ 


सु 
सक्च लालाकंवल्यग्‌ ।२।१।३३ 


SS 
अहन्‌ कथं भगवतश्चिन्मात्रस्याविकाशिणः 
लीलया वापि यज्येरन्‌ निग णस्य गण: क्लि 
श्चिकी डिथान्यत: 


न्‌ 
क्रोड़ायादुद्चसोऽभंस्य क 
स्वतस्तूप कथं निवृत्तस्य सदान्यतः ।३।७।२- 


करते हूं, आप की आज्ञा पालन ही उपहार प्रदान हे, श्राति कहती है 
भीषास्माद्वातः पवते भीषीदेति सूर्यः भीषास्माद्‌ अग्निश्चन्द्रस्च मृत्युर्धावति 
पञ्चमः ॥ 

पूर्ववर्ती सूत्र से न कार का अनुवत्तंन हुआ हे । निषेधार्थक न शब्द 
के साथ समास होने के कारण न कार का लोप नहींहै । ब्रह्म की प्रबृत्ति नहीं 
हो सकती है, क्यों कि जो पूर्व वस्तु है, उसका फिर प्रयोजन ही कहा है ? 
लोक में स्वाथ में अथवा पदार्थ में प्रवृत्ति देखी जाती है, ब्रह्म पूर्व काम है, 
अतएव उसकी स्वार्थ में प्रबृत्ति का होना असम्भव है, परार्था प्रबृत्ति भी नहीं 
है, सामर्थ्यवान ही परके अनुग्रह प्रकाश में प्रवृत्त होता है । यहाँ सुष्टयादि में 
प्रवृत्ति जन्म-मरणादि विचित्र यातना प्रदान के लिए है, निग्रह प्रवृत्ति ब्रह्म में 
कभी भी नहीं हो सकती है, प्रयोजन के विना सृष्ट्यादि की प्रवृत्ति स्वीकार 
करने से श्रीहरि में उन्मत्ता दोष की आपत्ति हो सकती है, जिस से सर्वज्ञ 
वादि बोधक श्र ति वाक्य समूह को व्यर्थता होती हैं, अत: ब्रह्म की सृष्ट्यादि 

बृत्ति अयुक्त है, इस प्रकार पूर्वपक्ष के उत्तर में कहते हैं 

ब्रह्म के कोई दयित नहीं है, नतो अप्रिय ही हैं। ज्ञाति बन्धु भी नहीं 
है । क्योंकि आप सर्वत्र सम है, कारणा है कि आप निरञ्जन नि:सङ्गहैं, अत 
एव सङ्ग, जनित सुख में राग ही नहीं है, और रागानुबन्ध दोष की भी संभा 
वना ही कहाँ है, ? 

तु शब्द शंका निरास के लिए है, परिपूर्ण की विचित्र सृष्टि में प्रवृत्ति 
केवल लीला ही है, वह लीला स्वयं फल भागी होनेके लिए नहीं, है, ष यन्त 
के उत्तर में बति प्रत्यय हुआ है, दृष्टान्त है कि-सुखोन्मत लोक को सुखोद्रेक 
से ही होती है, किग्तु फलाभिलापी होकर नहीं हैं, वैसे परमेश्‍वर भी लीला 
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को वेत्ति भुमन्‌ भगवन्‌ परात्मन्‌ 

योगेशवरोती भंवतस्रिलोक्यास्‌ ॥ 

क्ववा कथं वा कति का कदेति 

विस्तारयन्‌ क्रीडसि योग मायाम्‌ १०।१४।२१ 


वैषम्य नेधु ण्ये न सापेक्षवात्‌ तथाहि दशंयति।२।१।३४ 
कर्मणा जायते जन्तु कर्मनेव विलीयते 
सुखं दुःखं भयं क्षेमं कर्मणेवाभिपद्यते ।१०।२४।१३ 
देहाचुच्चावचान्‌ जन्तुः प्राप्योत्‌सूजति कर्मणा 
शन्रुमित्रोदासीनः कमेव गुरुरीश्वरः ।१०।२४।१७ 


NTO त र 0 
के लिए हो सृष्ट्यादि मे प्रवृत होते हैं, अतएव यह लीला स्वरूपानन्दात्मिका 
ही है । माण्डक श्रुति में उक्तहै, परमेश्वर की यह सव लीला स्वाभाविकी है 
आत्माराम आप्रक्राम की स्पृहा कहाँ है? इस दृष्टान्त से असावंज्ञ दोष नहीं 
आता है। 

भगवान्‌ की लीला योगमाया से होती है, किन्तु मेत्रेय जीने कहा कि- 
भगवान्‌ मायागुण से सृष्टयादि करते हैं, संशय होने पर विदुरजीने पुछा, हे 
ब्रह्मण्‌ ! चिन्मात्न अविकारी भगवान्‌ लीला से भी क्‍यों माया से युक्त होते है 
निगु ण की गुण क्रिया कैसे सम्भव हो ? वालक की भाँति भी लीला की 
सम्भावना नहीं है, क्योंकि दृष्टान्त में वैषम्य है, वालक की क्रीडा के प्रति 
प्रवृत्तिहेतु इच्छा है, अपर वस्तु के लिए अथवा अपर वालक को प्रवृत्त कराने 
के लिए हो वालक की इच्छा होती है, और इस से क्रीड़ा की इच्छा भी होती 
है, ईश्वर स्वत: तु प्है, अतएव इच्छा की सम्भावना हीहै, अन्य वस्तु से सदा 
निवृत्त एवं असङ्ग होने के कारण द्वितीय रहित व्यक्ति के लिए अपर के लिए 
क्रीड़ा की इच्छा की भी सम्भावना केसे हो सकती है ? 
ईश्वर की समस्त लीला ही दुज्ञय है, ईश्वर भूमा है, ब्रह्म हैं, व्यापक 
है, अपरिच्छिन्न है । अतएव आपकी लीला के कारणको कोन जान सकता हूं, 
तीन लोकों में इस का ज्ञाता नहीं है, कौन जानता कहाँ क्यों कव और कितनी 
लीला होती है, कौन जानता है क्योंकि आप की योगमाया वेभव अचिन्त्य 
तर्कागोचर हे । 
जगत्‌ कर्ता ब्रह्म में वेषम्यादि दोष नहीं है, कारण हे कि जीव अपने 
कर्म सेही सुख दुःख का भोक्ता होता है । श्र,ति कहती है--जो सत्‌ कर्म 
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न कर्माविभागादिति चेन्नानादिल्वात्‌ ।२।१।३५ 
तस्यापि द्रष्टुरीशस्य कूटस्थस्याखिलात्मनः । 
सृज्यं सुजामि सृष्टोऽहमीक्षयेवाभिचोदितः।२।५।१७ 
सत्बं रज स्तम इति निगु णस्य गुणास्त्रयः । 
स्थितिसर्गे निरोधेषु गृहीता मायया विभोः ।२।५।१८ 
स एष भगवांल्लिङ्क स्रिभिरेतेरधोक्षजः 
स्वलक्षितगतिब्नह्मन्‌ सर्वेषां ममचेश्वरः ।२।५।२० 
कालं कर्म स्वभावञ्च मायेशोमायया स्वया 
आत्मन्‌ यदृच्छया प्राप्त विवृभूषुरुपाददे ।२।५।२१ 


करता हे ईश्वर उस को उत्तम गति देते हैं, और जो असत्‌ कर्म करता हं, 
परमात्मा उस को असत्‌ गति देते हैं, कर्म के अनुसार ही ईश्वर जीव को 
उच्चावच गति प्रदान करते हैं । 

स्वकृत कर्म के द्वारा ही जीब जन्म ग्रहण करता है, और मृत्यु को भी 
कर्भसे ही प्राप्त करताहै, सुख दुःख भय मङ्गल सव ही कर्मसे प्राप्त करताहै ॥ 

जीव स्वभाव कर्म संस्कार के अधीन है, उच्चावच देहको जीव अपने 
कर्म से ही प्राप्त करता है, शत्रु मित्र उदासीन भाव को भी जीव कर्म से ही 
प्राप्त करता है, अतएव कर्म ही गुरु है, और प्रेरक भी हैं ईश्वर कमं के अनुरूप 
ही फल प्रदान करते हैं । उन में विषमता नहीं है । 

कर्म के द्वारा विषमत। परिहार की चेष्टा की गयी है, यह सम्भव नहीं 
है, क्योंकि कर्म का विभाग नहीं है । सृष्टि प्रपः्च अनादि है, इस प्रकारभी नहीं 
कह सकते हो, सदेव सौम्येद मित्यादि श्रुति से सृष्टि के पहले ब्रह्म के द्वारा कर्म 
विभाग की सम्भावना आपाततः प्रतीत होने पर भो क्षेत्रज्ञ जीव अनादि होने 
से उसका परिहार हो जाता है । 

पूर्व पूर्व क्मेके अनुसार ही जीवों को पुष्य पाप में प्रवत्तेन कराते है, 
- कर्म अनादि है, इस लिए कोई विरोध नहींहै । कर्म अनादि होने से अनवस्था 
दोष भी नहीं हो सकता है, कारण वह वीजाड कुर की भाँति प्रामाणिक हे । 
कर्म सापेक्ष के कारण ईश्वर की स्वतन्त्रता की हानि भी नहीं होती है, क्योंकि 
स्मृति म द्रव्य--कर्म-कालों की सत्ता को ईश्वराधीन कहागया हे । पूर्व दोषः 
रह ही गयाहे, ऐसा भी नहीं कह सकते हो, क्योंकि अनादि जीवों के स्वभाव 
के अनुसार परमेश्वर उन्हे कर्म करातेहैं, वे स्वभाव को अन्ये प्रकार करने में 
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उपपद्यते चाभ्युपलभ्यते च।२।१।३६ 
अहं भक्त पराधीनो ह्यस्वतन्त्र इव हिज! 
साधुभिग्र स्तहृदयो भक्तभक्तजनप्रियः ।६।४।६३ 
नाहमात्मान साशासे मद्भक्तं: साधुभिविना 
श्रियञ्चान्तिकीं ब्रह्मन्‌ येषां गतिरहंपरा ।४।४।६४ 
समर्थं होने पर भी किसी के स्वभाव को अन्य प्रकार का नहीं करते हैं। इस 
लिए ही ब्रह्म को अविषम कहा गया है । 
ब्रह्मा जी कहते हैं, अखिलात्मा कुटस्थ द्रष्टा परमात्मा को सृष्ट वस्तु 
को ही में सुजन करताहूं । उनके कटाक्ष प्रेरित होकर ही सव कुछ करता हूँ । 
आप ही ईश्वर हैं। विभु सत्त्व रज स्तम को स्थिति सृष्टि, लयके क लिए 
अपनी माया शक्ति से ग्रहण किए हैं । वह भगवान्‌ अधोक्षज जीवावरक उपाधि 
से सर्वथा अलक्षित गतिकाहै क्यों कि आपसव के और मेरा भी ईश्वर हँ । 
मायेश भगवान्‌ अनेक होने की इच्छा से निज माया से कलि जीवादृष्ट कर्म 
और स्वभाव को यदुच्छा से ही ग्रहण करते हैं । 
ब्रह्म मे वैषम्यादि दोष का परिहार हुआ हं । सम्प्रति उन का भक्त 
पक्षपात दोष दृष्ट होताह । भक्त संरक्षण और उनकी आषदका निवारण रूप 
वैषम्य ब्रह्म मे है अथवा नहीं हे? ऐसा संशय होने पर भक्त रक्षणादि कर्म 
सापेक्ष हे, ब्रह्म अपेक्षा रहित हं, अतः उक्त वेषभ्य ब्रह्म में नहीं हैं ॥। पूर्व पक्ष 
में इस प्रकार सिद्धान्त होने पर समाधान के लिए कहते हैं ॥ 
भक्त वत्सल प्रभुमे भक्त पक्ष पात दोष उपपन्न होता हैं, प्रभु का भक्त 
“पक्षपात कर्म उन की स्वरूप शक्ति रूपा भक्ति शक्ति की अपेक्षा से होता हं । 
इसलिए निर्दोष वाचक श्र ति वाक्य का विरोध नहीं होता ह । यह भगवान 
मे गुण स्वरूप हं । उन म॑ वेषम्य गुण न रहने से उपर कोई गुण भक्तों को 
रुचिकर नहीं होता हैं। और अन्य गुणों का प्रवर्तन भी नहीं ही सकतां ह । 
श्रूति कहती हं, शरीप्रभु भक्ति से प्रसन्न होकर जिस को अपनाते हँ बह व्यक्ति 
उन को प्राप्त करता हा तथा श्रीहरि उस को श्रीविग्रह का दर्शन देते हैं । श्री 
गीता मे उक्त हँ, मै सव भूतों मे समदर्शी हूँ, मेरा शत्रु भी नहीं मित्र भी 
नहीं हे, जो मुझे भक्ति भाव से अनन्य रूप से भजन करता हं, वह मुझ मे 
और मैं भी उन भक्त मे अवस्थान करता हूँ । 
अस्वतन्त्र व्यक्ति के समान हो मैं भक्त पराधीन हूँ । मैं भक्त जनप्रिय 
हुँ। और साघुओ से मेरा हृदय भी ग्रस्त हुआ हूँ, साधुओं को छोड़ मैं अपनी 


Oe फिका सत तिल चिके 
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मयि निर्वद्ध हृदयाः साधवः समदशंनाः । 
चशे कुर्चान्त मां भक्त्या सत्रियः सतृपति यथा ६॥४॥६६ 
साधवो हृदय मह्य साधुनां हृदयन्त्वहं 
मदन्यत्ते न जानन्ति नाहं तेभ्योमनागपि ॥5।४।६८ 
सर्वधमोपपत्त श्च ।२।१।३७ 
विश्वाय विश्वभवन स्थिति संयमाय 
स्वैरं गृहीत पुरुशक्ति गुणाय भूम्ने । 
स्वस्थाय शश्वदुपढु हित पूणवोध 
व्यापादितात्मतमल्े हरये नमस्ते ।८।१७।६॥ 
न्याय्यो हि दण्डः कृतकिल्विषेऽस्मि 
स्तवाबतारः खलनिग्रहाय ॥ 
रिषोः सुतातासपि तुल्यदृष्टे 
धत्से दमं फल मेवामुशंसन्‌ !१०।१६।३३ 


2 3. SMe 0 
आत्मा को भी तहीं चाहता, जिस की एकमात्र आश्रय मैं ही हूँ ऐसी लक्ष्मी 
को भी मो नहीं चाहता हुँ । समदर्शी साधुगण मुझ मो बद्ध हृदय होकर सत्‌ 
स्त्री सतपति को जैसे वशर्मों करलेती है, वैसे मुझको वशीभूत करतेहं । साधु 
गगा मेरा हृदय हो और मैं साधुओं के हृदय हैँ । मुझ को छोड़कर वे अपरकुछ 
भी नहीं जानते मैं उन सवो को छोड़ कर कुछ भी नहीं जानता हूँ। 

विशेषतः अचिन्त्य स्वरूप सर्वेश्वर में विरुद्ध अविरुद्ध निखिल धर्म 
उपपन्न होते हैं । भक्तपक्षपात भी गुण रूपसे ज्ञानियोंका आदरणीय हैं । भग- 
वाम्‌ जैसे ज्ञान स्वरूप होकर भी ज्ञानवान्‌ हैं, तथा श्याम सुन्दर विग्रह हैं, ठीक 
उसी प्रकार अविषम होकर भी भक्त पक्ष पाती हैं, उन में उक्त परस्परविरुद्ध 
धर्म की तरह क्षमा और सारल्यादि अविरुद्वधमं समुह का भी समावेश है। 
स्मृति क्रहती है, ऐश्वर्य्य योग से भगवान्‌ विरुद्ध धर्म समन्वित रूप से ख्यात 
होतेहे । किन्तु उत्त मों किसीभी प्रकार दोषारोप करना कत्तव्य नहींहै, उनका 
परस्पर विरुद्ध गुण समूह का समाधान ब होता है, इस प्रकार श्रीहरि 
अविषम होने पर भी भक्त सुहृद सिद्ध हुए है ॥ र 

परम भूमा आप कारणा है कि-आपमें ही विश्व स्थिति 
संयमन. तथा भवन आदिकी पूर्ण शक्तिहै, तथापि आप अप्रच्युत स्वरूपहैं, क्यों 


११६ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पार 


अनुग्रहोऽयं भवतः कृतो हि नो 
दण्डोऽसतां ते खलु कल्मषापहः।१०।१६।३४ 
उम अ-ा- 
# हितीयोइध्यायस्य द्वितीयपादः # 


रचनानुपपत्त रच नानुमानम्‌ ।२।२।१ 
कल्पान्ते कालसृष्टेन यान्धेन तमसातवृतम्‌ 
अभिव्यनग्‌ जगदिदं स्वयं ज्योति स्वरोचिषा ।७।३।२६ 


कि आप निरन्तर नित्योजित पूर्ण वोध के द्वारा नित्य ही माया लक्षण तमः 
को पराभूत करके विराजित हैं॥ 

आप में निग्रह एवं अनुग्रह लक्षण वैषम्य है, किन्तु शोभन ही है । आप 
न्याय कर्त्ताहै, दोषी के प्रति आपका दण्ड प्रदान उचित हीहै, आप का अवतार 
खल निग्रह के लिए तो ही है। आप अन्यायी नहीं है, दण्ड विधांन भी आप 
यथायत्‌ आलोचन करके ही करते हैं, अतएव शत्रु एवं निजपुत्र के प्रति उक्त 
नियम का अतिक्रम नहीं है। 

आपका निग्रह भी अनुग्रह ही है, निग्रह के द्वारा पापज असद्‌ बुद्धि 
विदूरित होती है, और रह अस्‌ कर्मकारी सद्‌ गति को प्राप्त करता है । 


इति ब्रह्मसूत्रस्य श्रीमद्‌ क्ृुष्णद्वेपायनकृतश्रीमद्‌भागवतभाष्ये 


हितोयाध्यायस्य प्रथसः पादः ॥ 
= *६---- 

द्वितीय अध्यायका प्रथम पादमें ब्रह्म कारणता वाद में अपर जन उद्भा 
वित दोषोंका निरास किया गयाहै, द्वितीय पादमें परपक्ष में दोषों का प्रदर्शन 
किया जाता है, इस प्रकार न करने से लोक वैदिक मत को परित्याग करके 
श्रत्‌ पथमें प्रवृत्त हो सकते हैं, जिस से उनका अनर्थ हो सकता है। पंहले 
सांख्य मत का निरसन कररहे हैं, सांख्याचार्य के मत मो गुणत्रय की साम्या- 
वस्था प्रकृतिहै । प्रकृति से महत्‌ महृत्‌ से अहंकार अहकारसे पञ्चतन्मात्र, 
उस से ज्ञानेन्द्रिय कर्मेन्द्रिय तथा स्थूल पञ्च महाभूत एवं पुरुष यह पश्च 
विशति तत्त्व है॥ 

मुल में मूलाभाव के कारण, कारणान्तर रहित मूल प्रधान है । यह सव 
का उपादान है, एवं अपरिछिन्न है। सर्वत्र कार्य दशनात्‌ विभू भी है, स्वय 
अचेतन होने पर भी अनेक जीवों के भोग एवं अपवर्गका कारण हैं । पुरुष 
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आत्मना त्रिवृता चेदं सृजत्यवति लुम्पति 
रजःसत््वतमोधाम्ने पराय महते नमः ।७।३।२७ 
प्रवृत्त श्च ।२।२।२ 
त्वमेकमेवास्य स्वतः प्रसूति- 
स्तं सन्निधानं त्वमनुग्रहश्च । 
त्वन्याथया संवृत चेतसस्त्वां 
पश्यन्ति नाना न विपश्चितो ये ।१०।२।२८ 


निष्क्रिय, निगु ण, विभु चित्‌ स्वरूप प्रति शरीरमें भिन्नहै, विकार और क्रिया 


के अभाव के कारण कत्तु त्व धर्म शून्य पुरुषहै। परस्पर के सामीप्य 
से ही परस्पर म धर्म का अध्यास होता है, अविवेक से भोग होता है, और 
आप का विवेक से अपवर्ग होता है । परिमाणात्‌, समन्वयात्‌ शक्तितः आदि 
सत्रों के द्वारा अनुमान से प्रधान का जगन्‌ कारणत्व स्थापन किया गया है 
उस को निरास करणे के लिए कहते हैं । 

चेतन के अधिष्ठानके विना इस प्रधान को विचित्र रचनामय परिदृश्य 
मान जगत्‌ का उपादान व निमित्त कारण मानकर उस का अनुमान नहींकिया 
जा सकता है, प्रधान अचेतन है, सुतरां प्रधान से जगत्‌ को सृष्टि होती हैं, इस 
प्रकार अनुमान असंगतहे, इस जगत्‌ में अचेतन इष्टकादि स्वयं प्रासादनिर्माण 
करने मे समर्थ नहीं है, सूत्रोक्त च शब्द अनन्वय का संग्राहक है । घटादि 
वाह्य पदार्थ सुख रूप से अन्वित नहीं हे । सुखादि विषय आन्तर धम है। 
वाह्य वस्तु सुखादि का हेतुहें सुखादि स्वरूप म॑ उनकी प्रतीति नहीं होती है ॥ 

कल्पान्त मे काल सृष्ट प्रकृति गुणरूप तम के द्वारा अनावृत जगत्‌ को 
जिन्होंने स्वयंज्योतिं के द्वारा अभिव्यक्त किया है, एवं त्रिगुण रूप से इसजगत्‌ 
को सृजन, रक्षण, संहार करते हैं, उन रज सत्त्व तमः के आश्रय अपरिच्छिन्न 
परमेश्वर को प्रणाम है । 

जड़ चेतनाधिष्ठित होकर ही सक्रिय होता हे। रथ एवं सारथि का 
दृष्टान्त ही उक्त विषय म॑ पर्याप्त है । इस दृष्टान्त से “ वृक्ष फल प्रसव करता 
हे”, प्रधान कारण वादि का कथन भी निरस्त हुआ हैं, यहाँपर भी चेतना 
धिष्षितित्व स्वीकार किया गया हे । अन्तर्यामी ब्राह्मण इस विषय का उल्लेख 
है | सूत्रोक्त च शब्द अवधारण अथ में हे, “मैं कर रहा हुँ,” इस दृष्टान्त से 
चेतन का ही कत्तू त्व वोध होता है। प्रष्टव्य हे कि प्रकृति-पुरुष की परस्पर 
सन्निधि से परस्पर धर्माध्यास स्वीकार किया जाता है, वह सन्निधि प्रकृति 


११८ श्रोमदभागवतभाष्योपेत मु पा १ 


बु ० त्र ले 
पयोऽम्बुवचच तत्रापि ।२।२।३ 
एक स्त्वमेव जगदेतदमुष्य यस्व-- 
माद्यन्तयोः पृथगवस्यसि मध्यतश्च । 
सृद्दा गुण व्यतिकरं निजमायधेदं 
नानेव ते रवसितस्तदनुप्रविष्ठः ।७।८।३० 
हह [a र > _ ह्‌ 
व्यतिरेकानवास्थतेश्चानपेक्षवात्‌ २।२।४ 
निगु णोऽपि ह्युजोव्यक्तो भगवान्‌ प्रकृतेः परः | 
स्व माया गुणमाविश्य वाध्य वाधकतांगतः ।७।१।६ 
पुरुष दोनों का सद्भाव अथवा प्रकृति पुमषगति कोई विकार हे ? 
उभय का सद्भाव स्वीकृत नहीं हो सकता, क्योंकि उसके स्वीकार 
करने से मुक्त पुरुषों के भी अध्यास का प्रसङ्ग होगा । शेष पक्ष का स्वीकार 
भी असंगत हे। अध्यास कार्यरूप से अभिमत प्रकृतिगत विकार के अध्यास 
हेतुत्व को असंभावना होने के कारण इस विकार को प्रकृतिगत नहीं कह सकते 
इस विकार को पुरुष गत भी नहीं कह सकते । क्योंकि पुरुष गत विकार का 
स्वीकारना नहीं हें । अतः प्रधान की जगत्‌ कारणता असिद्ध हुआ हे । 
इस प्रकार संसार वृक्ष का तुम ही एकमात्र प्रसूति, प्रकृष्ट रूप से जन्य 
से जन्म होता है वह कारण तुम ही हो, तुम ही सन्निधान, लय स्थान भी हो, 
तुम ही अनुग्रह पालक भी हो अविद्वान्‌ जनगण अनेक कारण कहते हैं, जो 
विद्वान्‌ हे वह उस प्रकार नहीं देखते हैं । 

द दुग्ध एवं जलादि अचेतन वस्तु समूह चेतन से अधिष्ठित होकर ही कार्य 
में प्रवृत्त होते हैं, स्वयं उन की प्रवृत्ति नहीं है, तथापि दृष्टान्त से यह सव 
अनुमान किए जाते हैँ, अन्तर्यामी ब्राह्मण से उनका चेतनाधि ष्षितत्त्व सिद्ध 
होता है ॥ 

यह जगत एकमात्र लुम ही हो कारण इस के आदि अन्त एवं मध्य में 

सन्मात्र रूप से कारण रूप से एवं अवधि रूप से तुम ही अवस्थित होते हो, 
भेदको प्रतीति गुणात्मिका निज मायाशरि ) जगत्‌ सृष्ट होनेके कारण होती है) 

यहाँपर “च” कार 'अपि' अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । सृष्टि के पहले प्रधान 

के व्यतिरिक्त हेत्वन्तर की अनवस्थिति उपेक्षित होने के कारण केवल प्रधान 
का ही निज परिणाम कत्तु त्व निरस्त होताहै, प्रधान के व्यतिरिक्त कोईकारण 

सृष्टि के पहले नहीं है। इस प्रकार स्वीकृत मत की उपेक्षा होती है । क्योंकि 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ ११६ 


प्रन्यत्राभावाच नतणादि 
न्यत्राथवाच नतृणादवत्‌।२।२।५ 
आत्मना लरिवृता चेदं सजत्यवति लुम्पति 
रजः सत्त्व तमोधाम्ने पराय महत्रेनमः ॥७।३।२७ 
04 20 श्‌ थर ९ व क 
अभ्युपगमेऽप्यथाभावात्‌ २।२।६ 
त्वमीशिषे जगतस्तस्थुषश्च 
प्राणेन मुख्येन पतिः प्रजानाम्‌ ॥ 
चित्तस्य चित्त मन इर्ब्रियाणां 
पतिमंहान्‌ भूतगुणाशयेशः ।७।३।२५ 
उस समय चैतन्य सन्निधि के देत्वन्तर का अंगीकार होता है । 
अतएव केवल जड़ कत्तु त्व वाद निरस्त हुआ हे । प्रलय काल में अदृष्ट 
उट्टोधक के अभाव के कारण कार्य का अभाव है,--ऐसा नहीं कह सकते हो । 


कारण यह है कि उस समय अदृष्ट का उद्बोधक भी घट सकता है। 
भगवान्‌ प्रकृति से अतीत है, अतएव प्रकृति गुण शून्य है, निगु ण होने 


होने के कारण ही अज है ॥ जन्मादि रहित होने के कारण ही आप अव्यक्त 


हैं । ऐसा होने पर भी तिज मायाश क्ति के गुणोंमें आविष्ट होकर समस्त कार्य 
करते हैं ॥ 

हेतु के विनाहि लतातृण पल्लवादि स्वभाव से ही दुग्ध रूप में परिणत 
होते हैं, वैसे प्रधान भी स्वभाव से ही महदादि रूप में परिणत होते हैं, ऐसे 
पूर्वं पक्ष के उत्तर में कहतेहैं, अन्यल क्षीराकारमें परिणातिके अभावके कारण 
तृणादि स्वभाव से सी परिणाम को प्राप्त करते हैं, ऐसा नहीं कर सकते हो । 
यहाँपर निश्चयार्थ में 'च' शब्द है, इस प्रकार का पूर्व पक्ष असङ्गत है । वृष 
भी तृण भक्षण करता है, उस में तृण दुग्ध रूपमें परिणत नहीं होता है । यदि 
तृण स्वभाव से ही दग्ध रूप में परिणत होता, तव चत्वर में पड़े हुए तुण भी 
दुग्ध रूप में परिणत होता, यह नहीं होता है, अत: केवल स्वभाव को ही परि 
णाम का हेतु नहीं कहा जाताहै । व्यक्ति विशेष के सम्वन्ध से सर्वेश्वर प्रभु 
का संकल्प ही उसका कारण है। 

जो त्रिगुण स्वरूप से इस जगत को सुजन, पालक एवं संहार करता 
हैं, उन रज: सत्त्व, तम का एक मात्र आश्रय अपरिच्छिन्न परमेश्वर को 


नमस्कार ॥ छ 
जड स्वरूप प्रधान की स्वतः प्रवृत्ति नहीं है, यह पहले स्थिर हुआ है। 


अअ अअ 


१२० श्रीमदुभागवतभाष्योपेतमु पा१ 


पुरुषाश्मवदिति चेत्तथापि ।२।२।७ 
त्वत्तः पुमात्‌ समधिगम्य यदास्यवीयं 
धत्त महान्तमिव गर्भममोधवीर्यः ॥ 
सोऽयं तयानुगत आत्सन आणण्ड कोशं 
हैमं ससज वहि रावरणंरुपेतम्‌ ॥११।६।१६ 
यथा श्राम्यत्ययो ब्रह्मन्‌ स्वयसाकर्षसन्निघौ ।७।५।१४ 


बज अअअबअबल डऋफ्डऋअस ब कससस अब 00000] 0] 0000000000. 


अव तुम्हारी प्रसन्नता के लिए प्रधान कारण वाद को स्वीकार करने पर भी 
तुम्हारी अभीष्ट सिद्धि नहीं हो सकती है । समझाने के लिए कहते हैं । प्रधान 
की स्वाभाविकी प्रवृति स्वीकार करने में कोई फल नहीं हो सकता है । पूर्व 
सूत्र से चारों सूत्रों में न' कार का अनुवर्तन है । पुरुष मुझ को भोग करके 
दोषका अनुभव करेगा, तदनन्तर मेरे प्रति उदासीन होने से मुक्त होगा ” इस 
प्रकार पुरुष के भोग एवं अपवर्ग के लिए ही प्रधान की प्रवृत्ति अनुमित होती 
है। पूर्व पक्षी की इस प्रकार प्रवृत्तिका स्वीकार करना संगत नहीं है । क्योंकि 
स्वीकार से कोई फल नहीं है । निविशेष निर्विकार अकर्त्ता चिन्मात्र पुरुष के 
लिए भोग एवं भोक्ष भी असम्भव है । मोग के पहले अपवर्ग स्थिर होने को 
कारण उस की प्रवृत्ति की व्यर्थता होती है। सन्निधि मात्र से ही भोग का 
सिद्धान्त भी समुचित नहीं है, कारण सन्निधि नित्य होने के कारण मुक्तों को 
भी भोक्तापत्ति आसकती है ॥ 

ईश्वर स्वयं एवं त्रिगुणात्मिका शक्ति के द्वारा ही कारण है,यह दर्शित 
हुआ है, सम्प्रति महत्व एवं ईश्वरत्व प्रतिपादन करते हुए करते हैं। तुम ही 
स्थावर एवं जङ्गम का नियन्ता हो, सूत्वात्मा रूप से समस्त पदार्थ को नियमन 
करते हैं, अतएवं तुम समस्त प्रजाओंके पति ही उन सवके चित्त का भी पति 
हो, चेतनो का एवं मन का, तथा मन के द्वारा नियम्य इन्द्रियो के भी पति 
हो अतएव तुमही महान्‌ भूत समूह आकाश प्रभृति उन सव के गुणों का 
शब्दादि विषयों का एवं वासना आदियों का भी तुम ईश हो, अथ [त्‌ तुम ही 
स्रष्टा हो ॥ 

जिस प्रकार गमन शक्ति रहित और दर्शन शक्ति से युक्त पंगु पुरुष के 
सन्निधान से गमन शक्तिमान्‌ दर्शन शक्ति रहित अन्धा भी अपने कार्य में प्रवृत्त 
होता है, जैसा कि चुम्वक पाषाण के सन्निधान से जड़ लौह भी चलता है, 
ठीक उसी प्रकार चिन्मात्र पुरुष के सन्निधान से अचेतन प्रकृति उस की छाया 
के द्वारा चेतन को तरह पुरुष के भोगार्थ सृष्ट्यादि कार्य में प्रवृत्त होती है। 


अ० २ वैदान्तदर्शनमु १२१ 


अङ गिल्वानुपपत्ते शच ।२।२।८ 
ततु-तस्थूषश्च जगतश्च भवानधीशो 
यन्माययोत्थ गुणविक्रियोपनोतान्‌ । 
अर्थान्‌ जुषन्नपि हृषीकपते न लिप्तो 
येऽन्ये स्वतः परिहृतादपि विम्यति स्म ।११।६।१७ 


इस पूर्व पक्ष का समाधान के लिए कहते हैं - 

ऐसा होने पर भी जड़ वस्तु की स्वतः प्रबृत्ति नहीं सिद्ध होती है, 
पङ गु की गमन शक्ति नहीं रहने पर भी मार्ग दर्शन, तथा उस विषय में उप 
देशादि शक्ति और अन्धे की दर्शन शक्ति नहीं रहने पर भी पंगु के उपदेश 
ग्रहणादि की विशेष शक्ति सम्भव होती है. अयस्कान्तमणिका लौह सामीप्यादि 
सम्भव होताहै, किन्तुनित्य निक्रिय, निधंर्मक पुरुष का कोई भी विकार नहीं 
है । सन्निघि मात्र से विकार को स्वीकार करने पर सन्निधि के नित्यत्व होने 
के कारण सृष्टि का नित्यत्व और मोक्ष का अभाव भी आ पड़ता है | सुतरां 
पङ गु और अन्ध दोनों चेतन तथा अयस्कान्तमणि तथा लौह यो दोनों जड़ 
होने के कारण दृष्टान्त की विषमता स्पष्ट ही देखी जाती है ॥ 

श्रीहरि ही प्रकृत्यादि द्वारा जगत्‌ सुष्ट्यादि का कारण हैं वह किस 
प्रकार से है उसका वर्णन करते हैं । तुम से ही पुरुष शक्ति को प्राप्तकर माया 
से मिलित होकर सुजन करता हे, उस में दृष्टान्त है--जैसे गर्भ का सुजन 
होता है । सृष्ट महान्‌ भी तुम्हारी माया के अनुगत होकर अष्ट कोश को सृजन 
करताहै । यह माया भी तुम्हारी शक्तिहै, हे ब्राह्मण जेसे लौह स्वयं आकर्षक 
अयस्कान्तमणि के समीप में भ्रमन्‌ करताहै, वैसे ही यहच्छाक्रमसे चक्रपाणि 
के सान्निध्य से सब अपने अपने कार्य में प्रवृत्त होते हैं । 

गुणों के उत्कर्ष और अपक्षं के वश अंग-अङ्ि भाव के कारण विश्व 
सृष्ठि होती है, इस प्रकार के मत वादियों का पक्षको निरास करने के लिए . 
कहते हैं-गुण के अज्धित्व अनुपपन्न है। अतः यह पक्ष असङ्गत होता है, 
सत्त्वादि गुणों की समान रूप से अवस्थिति ही प्रधानावस्था है, इस अवस्था 
में गुण समूह निरपेक्ष स्वरूप में रहने के कारण कोई भी गुण किसी भी गुण 
का भङ्गी नहीं वन सकता है। क्योंकि एक को अङ्गीरूप से स्वीकार करने 
पर उस से अपर दोंतों गुणों की उस के साथ समता रूपमें स्थिति होने के 
गुशिभाव असङ्गत हो जाता है ॥ अतः गुणों का परस्पर अङ्गागि भाव सिद्ध 
नहीं होता है। ईश्वर अथवा काल को अङ्गागि भाव क हेतु नहीं कह सकते 


श्रीमदभागव गेपेत 
१२२ श्रीमदभागवत भाष्योपेत मु पार्‌ 


[oN रो (20५. ब त्‌ 
अन्यथानुमितौ च क्ष शक्तिवियोगात्‌।२।२।६ 
जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरतश्चार्थष्वभिन्ञः स्वराट्‌ ।१।१।१ 
[® | (५ १-3 
वप्रातषधाचासमञूजसम्‌ २२१० 
हो, क्योंकि ऐसा किसीने स्वीकार नहीं किया है । 
कपिल ने कहा है-“मुक्त और वद्ध का अन्यतर के अभाव होने के 
कारण ईश्वर की असिद्धि घटती है” दिग्‌ और काल भी आकाश आदि से 
उत्पन्न होते हैं, पुरुष उनका कर्ता नहीं है; क्योंकि वे कत्तु तत्व के विषय में 
सम्पूर्ण उदासीन हैं.” अतः गुण वेषम्य की सृष्टि का कारण नहीं कहा जा 
सकता है । और भी है कि इस प्रकार हेतु का अभाव प्रयुक्त गुण समुह प्रति 
सृष्टि में वेषम्य धारण करने पर भी आदि सृष्टि में वेषम्य को प्राप्त नहीं कर 
सकता है । 
आप ही ईश्वर हो, क्योंकि आप ही स्थावर और जङ्गमके ग्रधीश हैं, 
क्योंकि आप की माया से उज्जुम्भित गुण विक्रिय रूपा इन्द्रिय वृत्ति, उस से 
उपनीत विषय समूह को यथावत्‌ सेवन कहते हुए भी हे हृषीकपते ! आप 
लिप्त नहीं होते हैं, और जीव गण एवं योगिगण स्वत: परिहृत, अविद्यमान्‌, 
त्यक्त विषयों को भी प्रीति पूर्वक सेवन करके भयरूप संसार को प्राप्त करलेते 
हैं, वासनामात्र से ही वे सव बद्ध होते हैं । 
यदि कहो कि कार्य के अनुरोध से सकल गुण विचित्न स्वभाव को धारण 
करते हैं, तो इस प्रकार अनुमानकरने पर पूर्वोक्त दोष का ग्रवकाश नहीं रहता 
है ! इस के उत्तर में कहते हैं-- 
विचित्र शक्ति के हेतु गुणों का इस प्रकार अनुमान करने पर भी दोष 
का निस्तार नहीं हो सकता है । क्योंकि गुणों की ज्ञातृत्त्व शक्ति नहीं है ।, यह 
में इस प्रकार सृष्टि करता हुँ इस प्रकार विचार को सम्भावना नहीं है । ज्ञान 
शुन्य जड़ पदार्थ से कभी सृष्टि नहीं हो सकती है। इष्टक काष्ठादि अचेतन 
सकल वस्तु जिस प्रकार चेतन अधिष्ठान की विना कोई कार्य नहीं कर संकता 
हैं, ठीक उसी प्रकार अचेतन गुण समूह चेतन परमेश्वर के अधिष्ठान के विना 
कोई कार्य नहीं कर सकता है । 
तव क्या प्रधान हे, जगत्‌ कारण और ध्येय भी है? नहीं । प्रधान 
कार्य में अभिज्ञ नहीं है, और नतो स्वत: सिद्ध ज्ञान ही उसका है । श्रीहरि ही 
अभिज्ञ है, से ऐक्षत लोकानुत्सुजा इति, स इमान्‌ लोकानसृजतेत्यादि श्रुतेः, 
ईक्षते र्नाशब्द मिति न्यायाच्च, स्वराट्‌ स्वेनेव राजते स्वतः सिद्ध ज्ञान स्वरूप 
है, अतएव पुरुष भी कारण नहीं है ॥ 


अ०२ वैदान्तदर्शनमु १२३ 


नेते गुणा न गुणिनों महदादयो ये 

सर्वे मनः प्रभृतयः सह देवमर्त्या: । 

आद्यन्तवन्त उरुगाय विदन्ति हि त्वा 

सेवं विमृष्य सुधियो विरमन्ति शब्दात्‌ ॥७।४।४४ 
श्रीसगवानुवाच- 

वद्धो मुक्त इति व्याख्या गुणतो मे न वस्तुतः । 

गुणश्च साया मूलत्वात्‌ न मे मोक्षो न बन्धनम्‌ ।११।११।१ 


महदीर्थवद्ठा हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌।२।२।११ 


सम्प्रति निजमत का उप संहार करते हैं-पूर्वापर विरोध के कारण 
यह कपिल दर्शन असमञ्जस होता है। इस लिए मुक्ति प्रार्थी व्यक्तियों की 
हेयता के कारण वर्जनीय है, उक्त दर्शन में शरीरादि व्यतिरिक्त पुमान्‌ ?' 
इत्यादि सूत्रों में प्रकृति के परार्थत्व और दुश्यत्व से प्रयुक्त उस का भोगकर्तता, 
दर्शनकर्त्ता अथवा अधिष्ठाता शरीरादि से व्यत्तिरिक्त है, इस प्रकार स्वीकार 
किया गया है, फिर उस पुरुष को निविकार निर्धम्मिक चैतन्य रूपत्व-ज्ञातृत्व 
और कैवल्य स्वरूप से अभिहित किया गया है । पुनः जड़ प्रकाशायोगात्‌ 
प्रकाशः तिगुँ णत्वात्‌ न चिद्धर्मा ” इत्यादि सूत्र के द्वारा गुण का अविवेक 
तथा विवेक से पुरुष का बन्धमोक्ष होता है, इस प्रकार स्वीकार कर फिरबन्ध 
मोक्ष दोनों गुणों के होते हैं पुरुष का नहीं है, ऐसा कहा गया है । यह और 
भी कहागया है कि श्रविवेक वे विना पुरुष का एकान्त बन्ध व मोक्ष भी नहीं 
है । प्रकृति संसर्ग के कारण पुरुष पशु की तरह बन्धन को प्राप्त होता है॥ 
इस प्रकार अनेक विरोध सांख्यस्मृति में देखने में आते हैं ॥ 

अभक्तगण अपने में अनुगत होकर भी श्रीहरि को नहीं जानते हैं। 
गुणाभिमानी देवगण जड़ोपाधियुक्त होनोके कारण आदन्तवन्त- है, आप अना 
दयन्त निरुपाधि है, यह सव कथन करने में असमर्थ है। सुधी विद्वान्‌ 
गण इस प्रकार विचार करके शब्दाध्ययनादि व्यापार से विरत होकर एकाग्र 
मन से आप की उपासना करते हैं, ।' 

नित्य वद्ध नित्य मुक्त एक एवेति मे भ्रम, इस उक्ति में भ्रम वस्तुत 
है ? अथवा प्रतीति से ? कहते हैं-वस्तुत नहीं हैं, मेरे अधीन सत्त्वादि गुणों 
पाधि से ही आत्मा वद्ध और मुक्त होता है। गुण सव मायी मूलक होने के 
कारण वास्तव नहीं है। अतएव मोक्ष भी नहीं है, । गुणों केनियन्ता मुझ में 

बन्ध मोक्ष व्यवहार नहीं होता है ॥ 


१२४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा० १ 


चरमं सदविशेषाणामनेको$संयुतः सदा ॥ 

परमाणु सविज्ञेयो नृणामेकथश्जमो यतः ।३।११।१ 

सत एव पदार्थस्य स्वरूपावस्थितस्य यतु ॥ 

केवल्यं परम महानविशेषो निरन्तरः ।३।११।२ 
दशोत्तराधिके यंत्र प्रविष्ठ परमाणुवत्‌ ॥ 

लक्ष्यते$न्तर्गत श्चान्ये कोटिशो ह्यण्डराशयः ३।११।४१ 
तदाहुरक्षरं ब्रह्म सवकारण कारणस्‌ ॥ 

विष्णोर्धाम परं साक्षात्‌ पुरुषस्यमहात्मनः ।३।११।४२ 
येषां समूहेन कृतोविशेषः ५।१२।४ 


परमाणु के द्वारा जगत्‌ की सृष्टि होती, यह कथन युक्त हे, अथवा नहीं 
सम्प्रति उसका विचार हो रहा है । यहाँपर चार्थ में वाशब्द प्रयुक्त है» यह 
कथन अयुक्त हे, असमंजस है, यह असमञ्जस शब्द पूर्व सूत्र से प्राप्तहैं । हृस्व' 
परिमण्डल के द्वारा इचणुक परमाणु से महद्दीघं त्र्यणुक के समान सुजन होता 
हे, इस प्रकार परमाणु कारणता वादि का मत समूह असामञ्जस्य पूर्ण है, 
परि मण्डल से द्वयणुक, द्वघणुक से त्र्यणुक, उससे चतुरणुकादि क्रमसे पृथित्री 
आदि को उत्पत्ति की तरह और भी समस्त प्रक्रिया विरुद्ध होती हे ॥ 

अवयव रहित परमाणु से सावयवद्वयणुक की उत्पत्ति होती है, यह 
कथन युक्ति पूर्ण नहीं हे, सावयव तन्तु संयोग से हो अवयवी पर की उत्पत्ति 
दुष्ट हे । इसलिए सावयव परमाणु को स्वीकार किया गया हे । अन्य प्रकार 
कथन से भी सहस्र परमाणुके संयोग से भी पारिमाण्डल्य के अतधिक परिमाण 
से प्रयुक्त उत्पत्ति का पृथुत्व नहीं घट सकता हैं, अत: अणुत्व, हुस्वत्व, महत्वा: 
दिक की असिद्धि होती हे । कारण का बहुत्व हो कार्य महत्व का उत्पादक हे, 
ऐसा नहीं कह सकते हो, क्योंकि वह मनः कल्पित है । प्रेदेश भेद के स्वीकार 
करने पर भी वे सव स्वांश के द्वारा, फिर भी स्वांश के द्वारा, इस प्रकार अन 
वस्था हो जाती है। अनन्त अंश के साम्य से मेरु तथा सर्षप की लुल्यता 
प्रसंग होताहे, अतएव महद दीर्ध द्र्गुक, ह्वस्व दच्णुकसे उत्पन्न, तथा ह्वस्व 
दघणुक परिमण्डल से उत्पन्न है, इस प्रकार कथन, अकिञ्चित्‌ कर भी है । 
अन्यथा यह सूत्र निज पक्ष में दोषों के निराकरणार्थ व्याख्या हो. सकता है, 
क्योंकि यहपाद पर पक्ष का आक्षेप परक है । 

जो चरम अंश रूप है, जिस का अंश नहीं है, ग्रनेक कार्षावस्था से 
वियुक्त है, समुदाय अवस्था से रहितहै, अतएव सदा कार्य समुदाय अवस्था के 


अ०२ वेदान्तदशनमु १२५ 


उभयथाऽपि न कर्मातस्तदभावः ।२।२१२ 
परमाणु-परम महतो-स्त्वमाझन्तान्तरवर््ती त्रय विधुरः ॥ 
आदावन्ते सत्त्वानां यद्‌ ध्र्‌ बं तदेवान्तरालेऽपि ।६।१६।२६ 

समवायाभ्युपगमा साम्यादनवस्थितेः ।२।२।१३ 


एवं निरुक्त क्षितिशब्दवृत्त- 


अपगम होने पर भी स्थिति शील हो वह परमाणु है, जिस से मनुष्यों की ऐक्य 
भ्रम रूप अवयवि वुद्धि होती है, पञ्चम स्कन्ध में ५।१२।० में अवयवि निराकरण 
के प्रसङ्ग में कहा है कि जिन सव के समूह के द्वारा ही विशेष निष्पन्न हुआ 
हैं । अर्थात्‌ कार्य की अन्यथा नहीं इस आशंका से ही उस प्रकार कल्पना की 
जाती है । 

सूक्ष्म को कहने वाद स्थूल का वर्णन करते हैं। जिस का चरम अंश 
परमाणु है, उस का कार्य मात्र स्वरूप में अवस्थित का जो केवल्य रूप ऐक्य 
है, वह ही परम महान्‌ है। पुरुष परमाणु का प्रतियोगी है, जव परस्पर में 
भेद की विवक्षानहीं होती है, तव वह विभिन्नरूपमें विलसित प्रपञ्च भी परम 
महान्‌ नाम से ख्यात होताहै । इस प्रकार परम महान्‌ अण्ड कोष समूह जिस 
में परमाणु प्रविष्ट होते हैं उनकी ही अक्षर, ब्रह्म, सर्व कारण, महात्म पुरुष 
रूपी साक्षात्‌ श्रीविष्णु का एक मात्र स्वरूप कहा गया है ॥ 

परमाणु क्रियाजन्म परमाणु संयोग से उत्पन्न ढयणुकादिक्रमसे ही 
ताकिक गण जगत्‌ का उद्भव वर्णन करतेहैँ । अछुना प्रश्‍न है कि-उक्त परमाणु 
गत क्रिया परमाणू गत अदुष्ट से है, अथवा आत्मगत अदृष्ट से उत्पन्न है ? 
आत्मगत धर्माधर्म के कारण अदृष्ट की परमाणुगता के कारण ही प्रथम पक्ष 
असङ्गत है, आत्मगत अदृष्ट द्वारा परमाणुगत क्रिया का उद्भव भी सम्भव 
नहीं हैं सुतरां शेष पक्ष भी सङ्गत नहीं है, अतएव उभयथाही आद्य क्रिया 
जनक में अदृष्ट असङ्गत है । 

श्रीहरि ही एकमात्र सृष्ट्यादि वरत्तहिं, इस का उपपादन करने के लिए 
कहते हैं। तुम ही परमाणु सूक्ष्मरूप मूलकारण हो, परम महत्‌ अन्तिम कार्य, 
एवं आद्य, अन्तवेत्ती समस्त कारण भी हो, क्योंकि आदि अन्त मध्य में 
अवस्थित होने का स्वभाव विशिष्ट तुम हो, अतएव तुम आदि अन्त मध्य 
शून्य ध्रुब पदार्थ ही, धुव पदार्थ सुष्ट नहीं होता, अपर समस्त पदार्थ तुम से 
ही सृष्ट है, अतएव कार्य समूह के आदि अन्त मध्य में जो ध्रुव अनपायि है, 
अन्तराल में भी वह ध्रुव होता है, जैसे सुवर्णादि होते हैं । 


१२६ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतसू पा १ 


सहन्लिधानात्‌ परमाणवो ये 

अतिद्यया बनसा कल्पिता स्ते 

येषां समूहेन कृतो विशेष: ।१।१२।& 
' नित्यमेव च भावात्‌।२।२।१४ 

एबं कृशं स्थूलमणुब्नं हृद्‌ यद्‌ 


सभवाय के स्वीकार में भी वह भत असमञ्जस होताहै, साम्य ही उस 
असामञ्जस्य का हेतु है, परमाणु समूह का द्व्यणुक समूह के साथ समवाय 
रूप सम्वन्ध ताकिकोंने स्वीकार किया है । यह समवाय सम्वन्ध निश्चय नहीं 
घटता है, सम्वन्धत्व में उसका साम्य देखा जाता है, समवाय में भी समवाया 
पेक्षा की अनवस्था रूप भापत्ति आती है, समवाय गुण क्रिया जाति विशिष्ट 
बृद्धि को उत्पन्न कर वस्तु समूह का गुणा क्रियादि के साथ सम्वन्ध स्थापन 
करदेताहै, नहींतो उसका अति व्याप्ति दोष आ जाताहै, । और समबायान्तर 
स्वीकार के अनवस्था दोष भी होता है, उस को स्वरूप सम्वन्ध मानलेने से 
संयोग का निर्वाह भी उस से ही हो जायगा, फिर समवाय को पृथक्‌ सम्बन्ध 
मानने की आवश्यकता ही क्याहै ? उस को स्वरूप सम्वन्ध मानना भी उचित 
नहीं है । सव्रंत्र सर्वधर्म की उतुपति रूप दोष की आपत्ति भी होगी । और 
भी वायुमें गंध, पृथिवी में शब्द, आत्मा में रूप, तेज में बुद्धि इत्यादि दोष भी 
आ जाता है। समवाय की एकता से उक्त दोष होता है तत्तत्‌ निरूपित सम 
वाय उस उस बस्तु में नहीं है; ऐसी नहीं कह सकते हो, क्योंकि तत्तत्‌ निरूपि 
तत्त्व भी स्वरूप मात्र ही है। सुतरां उस प्रकार निरूपितत्त्व के अस्तित्व का 
परिहार नहीं किया जा सकता है। अतिरिक्त पदार्थ भी नियत पदार्थ वाद में 
असम्भव हैं । इसलिए तर्क समवाय विरुद्ध होता हे ॥ 

तव क्या क्षिति भी नित्य हे ? नहीं, क्षिति शब्द भी अर्थानुसन्धान के 
बिना ही प्रयुक्त हुआ हे । अथवा क्षिति शब्द की स्थिति भी मित्थ्या रूप से ही 
है । क्यों कि असत्‌ परमाणु रूप कारण में ही वह लय होती । अतः परमाणु 
की छोड़कर क्षिति पृथक्‌ नहीं है तवे परमाणु की नित्यता प्रसक्ति होती है, 
तहीं । वादियण मन के द्वारा ही कायान्यन्था अनुपपत्ति के कारण परमाणु 
को कल्पना करते हैं। कारण यह है कि, जिस के समूह से ही विशेष होता है, 
जिस के समूह ही पृथ्वी बुद्धि से आलम्वन है, अवयवि निरस्त होने के कारण 
ही यहाँपर समूह पद दियागया हे | तथापि यह सत्यहैँ ? नहीं, श्री भंगवन्माया 
से ही यह प्रप्च विलसित हे, अज्ञान कल्पित हे, ॥ द 

समवाय के नित्यत्व स्वीकार करने के हेतु ततु सम्बन्धि जगत्‌ का 


न 


शर वेदान्तदशनमु १२७ 


असच्चसज्जीवमजीवसन्यत्‌ 
द्रव्य स्वभावाशय काल कर्म 
नाम्नाजया बेहि कृतं द्वितीयम्‌ ॥५।१२।१० 


रु छ Co [oN र्य ० 
पादिमत्वाच विपर्ययो दशनात्‌ ।२।२।१५ 
यदा क्षितावेव चराचरस्य 
विदास निष्ठां प्रभवञ्च नित्यम्‌ ॥ 
तश्चासतोऽन्यद्‌ व्यवहार मूलं 
निरूप्यतां सत्‌ क्रिययानुसेयम्‌ ॥५।१२।८ 
उभयधाच दोषात्‌।२।२।१६ 
एवं निरुक्तं क्षिति शब्द वृत्त 
मसन्षिधानात्‌ परमाणवो ये ॥ 
नित्यत्व प्रसङ्ग देख कर उसमत का असामञ्जस्य कहा जाता ह ॥ _ 
इस प्रकार रूक्ष्म, स्थूल, अणु, महद्‌ आदि द्व त पदार्थं समूह्‌ श्रीभगवत्‌ 
'माया कृत ही हे॥ 
विशेष करके पाथिव-जलीय-तैजम और वायवीय परमाणु समूहका 
रूप--रस-गन्ध-स्पर्श विशिष्ट अंगीकार करने के कारण उनका नित्यत्व निरव 
यवता आदि का विपर्यय, अर्थात्‌ अनित्यत्व-सावयवत्व भादि प्राप्त होता हैं, 
रूपादि बिशिष्ट घटादि द्रब्य मे अनित्यत्वादिक देखने मे आता है, इस प्रकार 
स्वीकार करना और उस के परित्याग के कारण उस मत का असामञ्जस्य 
स्थिर हुआ ॥ 
यदि कहो कि उत्तरोत्तर अवयव का भाव पूर्व पूर्व अवयव का ही है ? 
ऐसी उक्ति भी समीचीन नहीं है, उन सो का निरूपण ही नहीं है, निष्ठा का 
अर्थ ताश है और प्रभव का अर्थ उत्पत्ति है, यह सव जानते हे क्षिति को 
छोड़कर अन्य विकार पदार्थों का अस्तित्व ही नहीं है, वेसव नाम मात्र से ही 
भिन्न भिन्न है, यह ही व्यवहार का मूल कारण है । अर्थ क्रिया के द्वारा सदे 
का ही अनुमान होता है । श्रुति भी कहती है, “वाचारम्भणं विकारोनामधेयं 
मृत्तिकेत्येव सत्यमिति । 
परमाणु समूह में रूपादि को अंगीकार न करने पर भी स्थूल पृथिवी 
आदि में भी रूपादि का अभाव घटता है। सुतंरां उसके परिहार के लिए 


१२८ श्रीमदभागवतभाष्योपेतम्‌ पा१ 


अविद्यया मनसा कल्पिता स्ते 
येषां समूहेन कृतो विशेषः ।५।१२।८ 


अपरिग्रहाब्रात्यन्तमनपेक्षा ।२।२।१७ 
विश्वं वे ब्रह्म तन्मात्र संसिर्थात विष्णुमायया 
ईश्वरेण परिच्छिन्न कालेनाव्यक्त मूर्तिना ।३।१०।१२ 
यथेदानीं तथाचाग्ने पश्चादप्येतदीदृशम्‌ ॥३।१०।१३ 


समुदाय उभय हेतुकेऽपि तदप्राप्तिः ।२२।१८ 
एवं निरुक्त क्षितिशब्द वृत्त- 


पृथिव्यादिमें रूपादि अङ्गीकार करने पर भी पूर्वोक्त दोष आ पडतां हे । इस 
प्रकार उभय स्थल में अपरिहार दोष के कारण उक्तमत असामञ्जस्य पूर्ण 
होता है ॥ 

तव क्षिति की सत्यता हो? नहीं, इस प्रकार क्षिति शब्द की स्थिति, 
अर्थानुसन्धान के अभाव से ही सम्भव हे । कारण सत्‌ परमाणु. में वह लीन 
होती है। क्यों कि, वह उसका कारण हो तव परमाणु की सत्यता होनी 
चाहिये ? इस लिए कहते है, वादिगण परमाणु को कार्यान्यथानुपपत्ति से के 
कारण अपने मनसे ही कल्पना की है कारणहे कि-जिनके समूह से विशेष 
होता हैं, और जिनक सम ह ही पृथिवी नामक पदार्थ होता हूँ ॥ 

अवयव का अस्वीकार के कारणा ही समूह पद दिया गया है । तथापि 
वे सव सत्य क्यों नहीं होगा ? उत्तर में कहते हैं-अविद्या से ही यह सव 
कल्पित है अर्थात्‌ यह प्रपञ्च श्रीभगवन्माया विलसित है और उस म कल्पित 
पदार्थ भी अज्ञान से कल्पित हे ॥ 

कपिल प्रभृति के मतों के कोई कोई अंश शिष्ट मनुआदि ऋषियों ने 

ग्रहण कियाहे, इसलिए उनमतों की कुछ अपेक्षाभी हो, किन्तु परमाणु 
कारण वाद वेद विरुद्ध होने के कारण शिष्टने किसी भी अंश का ग्रहण नहीं 
किया है अतः मङ्गलाकाङ क्षी व्यक्ति के लिए यह भी ग्रहण योग्य नहीं हँ । 

ईश्वर को छोड़ कर स्रष्टा और सृ कुछ भी नहीं है, स्वयं ही कालको 
निमित्त करके सृष्टि कार्य करते हैं। विश्व विष्णु माया से संघटित होकर 
ब्रह्म तन्मात्र रूप प्राप्त होता है, कर्ता ईश्वर ने काल को निमित्त करके इसे 
परिच्छिन्न रूप से प्रकाश किया है, स्वयं अव्यक्त मूत्ति है, निरन्तर निविकार 
रूप में स्थित होते हौँ । वर्त्तमान मे इस का जैसा रूप हे वैसा ही पूर्व रहा, 
भविष्य मे भी वैसा ही रहेगा ॥ 


अ०९ वेदान्तदर्शनम्‌ १२६ 


मसन्निधानात्‌ परमाणवो ये, । 
अविद्यया मनसा कल्पिता स्ते 
येषां समूहेन कृतो विशेष: ॥५।१२।४ 


अधुना वृद्धमत का निराकरण करते हैं। वुद्ध जीके वैभाषिक सौत्रा- 
न्तिक-योगाचार--माध्यमिक--नामक चार शिष्य थे, उन में से वेभाषिक कामत 
यह है कि वाह्य समस्त वस्तु मात्र ही प्रत्यक्ष है । सौत्रान्तिक के मत में वुद्धि 
के वैचित्र्य के कारण, वस्तु मात्र अनुमेय है। योगाचार के मत में अर्थ शून्य 
विज्ञान ही परमार्थ सत्‌ है, वाह्यार्थ स्वप्न के समानहैं, माध्यमिक मत में वस्तु 
माल ही शून्य है। भाव पदार्थ सर्वत्र क्षणिक है, भूत भौतिक चित्र चेत्य रूप 
समुदाय हृयको स्वीकार करके है, रूप विज्ञान वेदना संज्ञा एवं संस्कार नामक 
पंच स्कन्ध होते हैं । खर स्नेह, उष्ण चलन स्वभाव पार्थिवादि चतुविध पर 
साणु पृथिवी आदि भूत चतुष्टय रूप में परिणत होते हैं, भूत चतृष्टय भी देह 
इन्द्रिय, विषय रूप में प्रकाश होते हैं । भूत भौतिक आत्मा रूप स्कन्ध वाह्य 
समुदायहै, अहं प्रत्यय समारूढ़ ज्ञान धारा ही विज्ञान स्कन्धहैं, वह ही कर्त्ता 
भोक्ता, आत्मा है । सुख वेदना, दुःख वेदना, वेदना स्कन्ध है, ॥ देवदत्तादि 
नाम संज्ञा. स्कन्धहै,राग द्वेष मोहादि चित्त धर्म को संस्कार स्कन्ध कहाजाता 
है। ये सव चार स्कन्धोंका नाम ही चित्त चैत्तिकहै । समस्त व्यवहार आन्तर 
होने के कारणा ये सब आन्तर शब्द वाच्य होते हैं, अतएव ये सव आन्तर 
समुदाय चतुस्कम्धी रूप है, ये सव समुदाय द्वयही जगत्‌ है । इस से अतिरिक्त 
आकाशादि अवस्तु है, यहाँपर संशय है कि समुदाय द्वय कल्पता उचित है या 
नहीं ? इस से ही जगत्‌ व्यवहार निष्पन्न होता है, इसतिए वे सव उचित हँ, 
इस प्रकार पूर्वपक्ष के खण्डन के लिए कहते हैं- 

जो वह उभय संघात हेतुक उभयविध समुदाय का निरूपण हुआ है, 
उस के स्वीकार करने पर भी उस की अप्राप्ति होती है, अर्थात्‌ जगदात्मक 
समुदाय की असिद्धि होती हैं, समुदायी समूह अचेतन होने के कारण इस से 
स्थिर चेतन पदार्थ होना असम्भव है, उक्त मत में भाव पदार्थ भी क्षणिकमाना 
गया है । स्वतः प्रबृत्ति स्वीकार करने पर उस को सातत्य हाती होगी, इस 
लिए यह कल्पना अयुक्त है ॥ 

वाचारम्भणं विकारो नाम धेयं मृत्तिकेत्येव सत्य ” इस नियम से 
मौलिक वस्तु की नित्यता होती है, इस से क्षिति की सत्यता होनी चाहिये, 
इस लिए कहते हैं, क्षिति शब्द भी अर्थानुसन्धान के विनाही कहा गया है, 
क्योंकि वह मिथ्या रूप में उक्तहै । कारण यह है कि असत्‌ सूक्ष्म परमाणु रूप 


१३० श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पार 


स्व मायया सृष्टमिदं सदसल्लक्षणं विभुः 
प्रविष्ठ ईयते तत्ततेसरूपो$ग्निरिवधसि ।११।७।४७ 
इतरेतरप्रत्ययत्चा दितिचेन्नोतपत्तिमात्रनिभितत्वात्‌।२।२।१8 
अहमात्माम्तरो वाह्यो$नाबृतः सबेदेहिनाथ्‌ 
यथा भूतानि भूतेषु बहिरन्तः स्वयं तथा ।११।१४।३६ 


उत्तरोत्पादे च पूर्वनिरोधात्‌ ।२।२।२० 


"पट. स्वन 


वि २. कळ आ TNE 
आपने कारण में लय होने के कारण यह मित्था ह्‌ ॥ अतएव परमानु को छोड़ 
कर क्षिति भी नहीं है, परमाणु भी नित्य नहीं हैं यह भी मन से ही कल्पित 
है, कल्पित होने का कारण भी यह है कि-सम ह के द्वारा ही पृथिवी आदि 
संज्ञा हुई है। अवयवि का ग्रहण न होने पर ही सम,ह का ग्रहण हुआ हे । 
तथापि सत्य होने की सम्भावना नहीं हे, कारण श्रीभगवन्‌ माया के द्वारा ही 
प्रपश्च विलसित हे । सर्वशक्ति सम्पन्न विभुने अपनी शक्ति से सद्‌ असत्‌ लक्षण 
विश्व का निर्माण किया हौँ, एवं उस में प्रविष्ट होकर परिचालन भी करते 
है जैसे अनल काष्ठ में प्रविष्ठ होकर प्रकाशित होती हँ । 

बौद्धमत में अविद्योदि पदार्थ परस्पर कार्य कारण भाव प्राप्त होते हैं 
वे सव ही पदार्थ अप्रत्याख्येय हे । ये सव पदार्थ घटी यन्त्रवत्‌ परस्पर हेतुक 
फल भाव से आवत्तित होकर संघात रूप में आश्षिप्त होते हैं। संघात के विना 
अविद्यादि का अस्तित्व नहीं हे । वह अविद्या-अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम 
रूप, पड़ायतन, स्पशे, वेदना, तृष्णा, अपादान, भव, जाति, ज्वरा, मरण, शोक 
परिवेदना, दुःख और दुर्म तस्त रूप है संघात रूप हैं। उत्तर मे कहते हैं-- 
सूत्रस्थ प्रत्यय शब्द हेतूवाची हँ, अविद्यादि के परस्पर हेतु होने के कारण 
संघात उत्पन्न होता है, इस प्रकार सिद्धान्त टीक नहीं हैं । क्योंकि--उत्पत्ति 
के लिए पूर्व पूर्व उत्तरोत्तर को लिए कारण होते हैं । किन्तु संघात के लिए 
कारण नहीं हैं, और भी, भोग के लिए संघात ह ? क्षणिक आत्मा मे भोग 
की सम्भावना ही नहीँहैँ । कारण धम --अधम की स्थिति ही नहींहै । आत्मा 
के स्थायित्व स्वीकार करने पर क्षणिक वाद भंङ्ग होगा, क्षणिक मानने पर 
पूर्वोक्त दोष अपरिहार्य रहेगा । अतएव सौगति मत असंगत हँ । 

मैं ही समस्त जीवों की आत्मा हूँ । कारण मैं ही अन्तर्यामी हूँ | एषत 
आत्मान्तर्याम्यमृत इति श्रुतेः । आप परिच्छिन्न नहीं हँ, व्यापक हैं, कारण- 
अनावृत हैं, सदुष्टान्त इस विषय को कहते हैं-चतुविध भूत मैं महाभूत सम. 
जैसे वाहर और अन्तर भी रहते हैं, वैसे मैं भी समस्त पदार्थ मो रहता हुँ॥ 


अ०२ वेदान्तदर्शनमु १३१ 


त्वं ब्रा परमं साक्षादनाचन्तमपावृतम्‌ । 


सर्वेषामपि भावानां त्राण स्थित्यप्ययोद्‌भवः ।११।१६।१ 
कयत प्र ण यौग न्य २ 
असात ग्रीतज्ञोपराधा यागपद्यमन्यथा।२२।२१ 

जनिमसतः सतो मृत्तिषुतात्सनि थेच भिदां 

विपणमृतं स्मरन्तुषदिशन्ति त आरूपितेः । 

लिंगुगमय: पुसानिति भिदा यदबोधकृता 


ers 


त्वयि न ततः परत्र स भवेदवोधरसे ॥१०।८७।२द 


सम्प्रति अविद्यादि की परस्पर हेतता निरास करते हैं, पूर्व सूत्र से 'न' 
कार का अनुवत्तन हुआ है। क्षणभङ्गवादिगण मानते है कि-उत्तर क्षणकी 
उत्पत्ति के कारण पूर्वक्षण निरुद्ध होता है, उत्तरक्षण वत्ति कार्य उत्पन्न होने 
पर पूर्व क्षण वत्ति कारण भी नष्ट होता हैं, इस प्रकार अविद्यादि के परस्पर 
कार्थ कारण भाव संस्थापन भी नहीं हो सकता है। पूर्वक्षणवर्त्ती निरुद्ध 
कारण के किरूपाख्य के हेतु उत्तर क्षण वर्ती हेतुता की उत्पत्ति नहीं होती 
है । कारण ही कायं में अनुस्यूत होता है। 

तुम ही एकमात्र अनाबृत परमब्नह्म हो, समस्त पदार्थों के स्थिति लय 
उत्त्पत्ति के एकमात्र कारण भी हो ॥ 

उपादान की असत्ता से भी यदि उत्पत्ति स्वीकृत हो, तव स्कन्ध रूप 
हेतु से समुदाय का उद्भव होता है, इस प्रकार प्रतिज्ञा की हानि होगी, अधि 
कन्तु ऐसा होनेपर सर्वदा ही स्वत सर्व द्रव्य उत्पन्न होने में सक्षम होता, अत 
एव असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति अस्वीकार्य है । 

उपदेश कांटियों के भ्रमवाहुल्य के कारण उन सव के उपदेश से सत्य 
ज्ञान होना असम्भव है । वैशेषिक गण जगत्‌ की उत्पत्ति मानते हैं, पातञ्जल 
असत्‌ से ही सतू की उत्त्पत्ति मानते है, नैयायिक गण एक विशति प्रकार 
दुःखध्वंस को ही मोक्ष कहते है, स ख्यवादीगण आत्मा मेंश्भेद को मुक्ति मानते 
हे मीसांसक गण कर्मफलव्यव हार को ही सत्य मानते हैं, ये सव आरोपित 
भ्रम के द्वारा हो उपदिष्ट हुए है, तत्त्व दृष्टि से नहीं सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ 
ब्रह्मा व समू ब्रह्मार्य्येति, अनीशया शोचति मुह्यमानः । अविद्याया मन्तरे वत्त 
माना: स्वयं धीराः पण्डितमन्यमानाः, जङ्कम्यमाना परियन्ति मूढा अन्धेनेव 
नीयमाना यथान्धाः । एक मेवाद्वितीयं ब्रह्म, एक एव हि भूतात्मा भुते भूते 
व्यवस्थितः । एकधा वहुधा चैव दुस्यते जलचन्द्रवदित्यादि, श्रूतियों के साथ 
उक्त मत का विरोध है । पुरुष त्रिगुण मय होने पर वे सव सम्भव हैं, किन्तु 


१३२ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम पा० १ 


प्रतिसंख्या5 प्रतिसंख्यानिरोधा 
प्राधिरविच्छेदात्‌ ।२।२।२२ 
स एष भगरवाँल्लिङ्ग स्त्रिभिरेते रधोक्षजः 
स्वलक्षितगति्नह्मन्‌ सर्वषांममचेश्वरः ।' 
कालं कमं स्वभावश्च मायेशो माययास्वया 
आत्मन्‌ यदृच्छया प्राप्त विवुभुषुरुपाददे ।२।५।२०।२१ 


उभयथा च दोषात्‌ ।२।२।२३ 
तत्तेऽनुकम्पां सुसमीक्षमाणो 
भुञ्जान एवात्मकृतं विपाकस्‌ । 
हुद्‌ वाग्वपुभिविदधन्नमस्ते 
जीवेत यो मुक्तिपदे स दायभाक्‌ ।१०।१४।४ 


वस्तुत ऐसा नहीं है । यह सव अज्ञान विजृम्भित हैं, तव क्या अज्ञान ही है ? 
नहीं । वस्तुत ईश्वर में अज्ञान की सम्भावना नहीं हैं, ज्ञान घन स्वरूप परतत्त्व 
में अज्ञान की स्थिति नहीं है ॥ 

दीप के समान घटादि का निरन्वय-विनाश माननेबाले का मत को 
खण्डन करने के लिए कहते हैं-भाव समूह का वुद्धि पूर्वक ध्वंस को प्रति 
संख्यानिरोध, एवं तद्वेपरीत्यको प्रति संख्या निरोध कहा जाता है। आवरणा 
भाव का नाम ही आकाशहै, ये तीन पदार्थ ही शुन्य है, यह छोड़कर औरसव 
क्षणिक है, सद्‌ वस्तु के निरम्वय नाशका अभाव होने के कारण, उक्त निरन्वय 
द्वय का असम्भव होता है, अवस्थान्तरापत्ति ही सद्वस्तु का उद्भव हे, ध्वंस 
भी अवस्थाञ्जय है, एक वस्तु ही स्थायी हे, सद्वस्तु विभाश शून्य होनेपर 
क्षणान्तर मे विश्व शून्य रूप से दृष्ट होता, वेसा जव नहीं होता है, तव जिन 
के मत में दीप के समान घटादि का निरन्वय विनाश स्वीकृत है, उनके मत 
भी अस्वीकायं है, ॥ 

अशेष शक्ति सम्पन्न श्रीभगवान्‌ गुणत्रय के द्वारा समस्त सुजन करने 
भी अधोक्षजतत्त्व निरन्तर अलक्षित गतिके होतेहे । भक्तगण उनको अवलोकन 
करने में समर्थं है। उनकी सृष्टि प्रकार भी इस प्रकार है, आप विविध होने 
को इच्छा से कमे जीवा दृष्ट, स्वभाव प्रभृति को अपनी माया के द्वारा ही 
यदृच्छा से निर्माण किए है। 


किनेळेक 202220“... 


अ० २ वेदान्तदर्शनम्‌ १३३ 


आकाशे चाविशेषात्‌।२२।२४ 
क्षित्यादीनामिहाथा छाया न कतमापि हि 
न संघातो विकारोऽपि न पृथङ्‌ नाग्वितो मृषा ।७।१४।५६ 
तामसाच्च विकुर्वाणाद्‌ भगवद्वीय चोदितात्‌। 
शब्दसात्रमधुत्‌ तस्माञ्नसः श्रोत्रन्तु शब्दगम्‌ ।३।२६।३२ 
पृथिवी वायुराकाश आपो ज्योतिरहं महान्‌ 
विकार: पुरुषोऽव्यक्तं रजः सत्त्वः तमः परम्‌ ।११।१६।३६ 
अहमेतत्‌ प्रसंख्यानं ज्ञानं तत््वविनिश्चयः ११।१६।३७ 
मधेश्वरेण जीवेन गुणेन गुणिना विना 
सर्वात्सनापि सर्वेण न भादो विद्यते क्वचित्‌ ।११।१६।३८ 


अनन्तर उन की अभिमत मुक्ति पक्ष में दोप प्रदर्शन कर करते है। 


मण्डुकप्लुत न्यायके अनुसरणसे पूर्व सूत्रस्थ न' तिनों सूत्रों में अनुवत्तित होगा॥ 

वौद्धगण संसार कारण भ्रविद्यादि का निरोध को ही मोक्ष कहते हैं। 
वह तत्त्व ज्ञान जन्य नहीं है, क्योंकि वैसा होने पर अप्रतिसंख्या-निरोध का 
स्वीकार भी निष्फल होता है, द्वितीय पक्ष भी असङ्गत है, क्योंकि स्वयं मोक्ष 
होता है कहने पर साधनोपदेश भी मित्थ्या होगी, सुतरां वौद्धाभिमत मोक्ष भी 
असिद्ध हैं ॥ 

भक्ति ही एक मात्र पुरुषार्थ है, मुक्ति भी तभी हो सकती है, जव साधक 
श्रीप्रभु की कृपा कव होगी, इस प्रकार ग्राशा को ही एकमात्र महत्त्व के साथ 
पोषण करते हुए स्वाजित कमं फल का भोग अनासक्त रूप से कर जो जीवित 
रहता है, वह ही मुक्ति का उत्तराधिकारी होगा । भक्त जीवित न रहने से 
दाय प्राप्ति के समान मुक्ति का उत्तराधिकारी नहीं होगी । 

आकाश में जो शून्यता अभिमत है, अविशेष निवन्धन वह भी असंगत 
गत है, क्षिति आदि संघात रूप भी नहीं है, अतएव उक्त सिद्धान्त मिच्थ्या हैं, 
आवरण का अभाव को यदि आकाश कहा जाय, तव भी आकाश भाव रूप 
ही हो जाता है। क्योंकि आकाश भी एक वस्तु है । अतएव आकाश अभाव 
स्वरूप न होकर पृथिवी पदार्थ के समान एक भाव पदार्थ है, अवस्तु नहीं हैं, 
तम्मात्रोव्पत्ति पूर्वक आकाशादि महाभूतोत्पत्ति और उस को लक्षण कहते हैं-- 
तामसादिसि पञ्चदशके द्वारा भगवच्छक्ति से प्रेरित होकर आकाशकी उत्पत्ति 
हुई जिसका विशेष गुण शब्द है, पृथित्री वायु आकाश आदि में ही हूँ । मेरे 


१३४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतसु पा? 


अनुस्मृतेश्च ।२।२।२५ 
एक स्त्यमेव भगवश्चिदमात्मशक्तया 
मायाह्ययोरुगुणया सहदाद्यशेषस्‌ ॥ 
सृष्ठानुविश्य पुरुषस्तदसद्‌ गुणेषु 
नानेय दारुषु विभावसुवद्‌ विभासि ४।६।७ 


नासतोऽदृष्टवात्‌ ।२।२।२६ 
वेद्यं वास्तवमल्न बस्तु शिवदं ।१।१।२ 


उदासीनानामपि चैवंसिड्िः ।२।२।२७ 
एकस्त्वमेव सदसद्द्वयमद्वयःश्च । 


विना कोई भी भाव पदार्थ नहीं हैं । 

पूर्वानुभूत द्रब्य विषयिणी वुद्धि की अनुस्मृति कही जाती है, अनुस्मृति 
शब्द से प्रत्यभिन्ना का बोध होता है, इस प्रकार जगत्‌ के समस्त द्रव्य ही अनु 
स्मृति अनुसन्धित होते हैं । सुतरां भावपदार्थं क्षणिक के नहीं हो सकता । 

हे भगवानु ! तुम अकेला ही अपनी शक्ति से महदादि अशेष वस्तु को 
सृजन करते हो । सृजन करने के वाद उस भें प्रविष्ट होकर अनेक प्रकार से 
प्रतिभात भी होते हो, जैसे वह्लि काष्ठ मैं प्रविष्ट होकर अनेक प्रकार से दिखाई 
पड़ती हैं । 

वस्तु समूह स्वीय पीतादि आकार को ज्ञाममें समर्पण करके विनष्ट हो 
जाने पर वे सव ज्ञानगत पीतादि'आकाश द्वारा अनुमित होते हैं। विषय 
वैचित्र्य से ज्ञान वैचित्र्य है । इस प्रकार सौत्रान्तिक का निरास करने के लिए 
कहते हैं--अस॒त्‌ विनष्ट पीतादि अथवा पीतादि आकार ज्ञान में सम्भव नहीं 
है, क्योकि अहष्टत्बात्‌। धर्म्मी विनष्ट होने पर धर्म का सम्वन्ध अन्यत्र देखा 
नहीं जाता है । घट अनुमेय है, प्रत्यक्ष नहीं हैं, इस प्रकार कह नहीं सकते । 
प्रत्यक्ष से जानता हुँ, इस प्रकार वाकय से ही उक्त सन्देह निरस्त हुआ है, यह 
ही सीत्रान्तिकका असाधारण दोषहै, अत प्रत्यक्ष घटादिहै, ज्ञानके द्वारा वह 
अनुमित नहीं होता है। 

ज्ञान काण्ड से भी श्रीमद्‌ भागवत का महत्व है, परमार्थं भूत बस्तु ही 
वेदय है, नतु वेशेषिकों की भाति द्रव्पगुणदि रूप है । अथवा वास्तव शब्द से, 
वस्तु का अंश जीव है । वस्तुकी शक्ति माया, है, बस्तु का कार्य जगत्‌ है, यह 
सही वस्तु ही है । उस से पृथक्‌ नहीं है वह ही शिवद है। 
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स्वणकृताकृतमिवेह न दस्तु भेदः ॥ 
अज्ञानतस्त्वयि जनेविहितो विकल्पो । 
यस्माद्‌ गुणव्यतिकरो निश्पाधिकस्य ।८६-१२-८ 
नाभाव उपलब्धेः ।२२२।२८ 
स्वां ब्रह्म केचिदवयन्त्युत धर्ममेक 
एके परं सदसतोः पुरुष परेश्चघ्‌ ॥ 
अन्ये ऽवथन्ति नवशक्ति युतं पर स्वां 
केचित्भहापुरुषमव्ययसात्मतन्त्रस्‌ ।४।१२।६। 
वेधभ्यांच न स्वप्नादिवत्‌ ।२।२।२६ 
मनसा दचसा हृष्टा गृह्यतेऽन्येरपीर्द्रियेः ॥ 
अहमेव न सत्तोऽन्यदिति बुध्यध्वमञ्जसा ।१९।१३।२४ 


SA र 
उभय साधारण दोष कहते हैं-भावपदार्थ को क्षणिक कहने से असत्‌ 
से सत्‌ की उत्पत्ति स्वीकार्य होगी ऐसा होनेपर उपाय हीन उदासीन को भी 
उपेयसिद्धि होगी । पह मानना होगा । इस प्रकार उनका सिद्धान्त तुच्छ है । 
अन्यत अनन्यत्व एक ही वस्तु के लिए कँसे सम्भव हो सकता हैं, इस लिए 
कहते हैं, सद्‌ असत्‌ कार्य-कारणढय आकृति परम तुमही एकमात्र हो, 
उदाहरण-जैसे सुवर्ण । अज्ञानसे ही भेद प्रतीति होती है। अत: क्षणिक वाद 
अति तुच्छ है। 

यदि कहो सकल पदार्थ को ज्ञानात्मक कहना उचित है, या नहीं ? इस 
का उत्तर यहहै; कि--वस्तु समुदयके प्रति नियत ही जव उपलब्ध होते हैं,तव 
वाह्य वस्तु है ही नहीं ऐसा कहना उचित ही नहीं है ।' 

अतएव तुम्हें पण्डितगण बहुधा वर्णन करते हैं, किन्तु कोई भी नहीं 
जानते हैं, वेदान्तिगण ब्रह्म कहते हैं, मीमांसक गरा धर्म, सांख्य प्रकृति पुरुष 
विमलोत्कषिणी ज्ञान क्रिया योग प्रह्वी सत्या ईशाना अनुग्रहा इस प्रकार 
नव शक्ति युक्त पाश्वरात्र को मानने वाले कहते हैं। पातःचल महा पुरुष रूप 
से वर्णन करते हैं । 

यदि कहो--वाह्य अर्थ को छोड़कर वासना हेतुक ज्ञान वैचित्र्य द्वारा 
स्वप्न में जैसा व्यवहार होता हैं। वेसा ही व्यवहार जाग्रत अवस्था में होने 
की वाधा ही क्याहै ? इस का उत्तर यहहै कि-परस्पर वेधर्म्यं हेतु स्वाप्तिक 
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न भावोऽनुपलब्धे।२।२।३० 

अर्थेह्यविद्यमानेऽपि संसृति ने निवर्तते । 

ध्यायतो विषयानस्य स्वप्नेऽनर्थागसोयथा ।३।२७।४ 
क्षणिकताच ।२।२।३१ 

अतस्तदपवादार्थं भज सर्वात्मना हरिस्‌ ॥ 

पश्यंस्तदात्मक विश्वं स्थित्युपत्त्यप्यया यतः ४।२८।७४ 
सर्वथानुपपत्त श्च ।२।२।३२ 

वदन्ति तत्ततत्वविदस्त्वत्त्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ ॥ 

ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्दञते ।१।२।११ 


एवं जाग्रत व्यवहार को एक रूप स्वीकार नहो किया जा सकता है । क्योंकि 
स्वप्न का धर्म जगत्‌ के धर्म्मं की अपेक्षा सम्पूर्ण स्वतन्त्र है । 

मनसे वाणी से आद्य दृष्टि से तथा अन्य इन्द्रियों से जो कुछ भी पदार्थ 
गृहीत होता हे, वह सव ही में ही हूँ ॥ मुझ से पृथक्‌ कुछ भी नहीं है, यह 
वात सरल रूप से ही जानना होगा ॥ 

वादीने कहा कि अर्थ के विना भी बासना की विविधता से ज्ञान वैचित्र्य 
होता है, इस के उत्तर के लिए कहते हं) 

वासनाका भाव (सत्ता) को स्वीकार किया नहीं जा सकताहे, क्योंकि 
अनुपलब्धि निबन्धन वासनाकी सत्ता ही अस्वीकार्य हैं उनके मत मं वाह्यार्थ 
की सत्ता नहीं है, वासना अर्थ मूला है, अर्थ के साथ वासना की नित्य व्याप्ति । 
है । अर्थ स्वीकार न करने पर वसनाका अस्तित्व असम्भवहे । अहंकारास्पद 
स्थूल देह का विच्छेद न होने से वस्तु भूत अर्थका अभाव होने पर भी संसूति 
की निवृत्ति नहीं होती है, जैसे स्वप्न में पूर्व वस्तु का संस्कार अनर्थ उत्पन्न 
करता है ॥ 

पूर्व पक्षीय मत में समस्त वस्तु ही क्षणिकहै, ऐसा होनेपर वासना का | 
आश्रयरूप स्थिर वस्तु की विद्यमानता नहीं रहती हूँ। | 

असत्‌ वुद्धि अपनोदन के लिए सर्वत्मना हरि का ही भजन करो, क्यों 
श्रीहरि से ही विश्व के स्थिति सृष्टि लय आदि होते रहते हैं, एवं तदांत्मकही 
विश्व को देखना आवश्यक भी है ॥ | 

माध्यमिक मत में शून्य ही एकमात्र तत्त्वहै । यदि कहो वह युक्तहै? | 
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नेकस्मिन्नसम्भवात्‌।२।२।३३ 
अस्तीति नास्तीति च वस्तुनिष्ठयो 
रेकस्थयो भिन्न विरुद्ध धमंणोः 
अवेक्षितं किञ्चन योगसांख्ययोः 


समं परं ह्यनुकुल बृहत्‌ तत्‌ ।६।४।३२ 


७ र 
एवं चात्माकात्स्न्यंस्‌ ।२।२।३४ 
क्षेत्रजणता मनसो विभूतो- 
जीवस्य माया रचितस्य नित्याः ॥ 
आविहिताः क्वापि तिरोहिताश्च 
शुद्धोविचष्टे ह्यविशुद्धकत्त : ।५।११।१२ 
एक पदार्थ में सत्ता असत्त्वादि विरूद्ध धर्मका योग जसे दोषावह दद्धो ब सता असस्वादि रिध धर्मका योग जैसे दोषावह है, 
अथवा अयुक्त ? इस का उत्तर यह हे कि अनुपपत्ति होने के कारण वह अयुक्त 
हे । वह शून्यभाव अभाव एवं भावाभाव है वह तिन कल्प के वीच में किसी 
में नहीं आता है ॥ 
धर्म जिज्ञासा को तत्त्व जिज्ञासा कहना उचित नहीं हे, तत्त्वविदगण 
उनको ही तत्त्व मानते हैं; जो अद्वय ज्ञान स्वरूप हू, इस से क्षणिक ज्ञान का 
निरास हुआ हे । यदि कहो कि तत्त्व विदगण भी तत्त्व वर्णन में एकमत नहीं 
हैं ? ऐसा नहीं हे केवल नामान्तर द्वारा ही एक तत्त्व को आप सवने प्रकाश 
किया है, उपनिषद्‌ में ब्रह्म, हिरण्यगर्भ मेपरमात्मा, सात्वतगण भगवान्‌ शब्द 
से कहते हैं॥ 
यदि कहो कि--आहेतोक्त जीवादि पदार्थ युक्त अथवा अयुक्त ? उत्तरहे 
यह है कि-असम्भावना हेतु एक पदार्थ में युगपत्‌ विरुद्ध धर्म का समावेश 
एकान्त असम्भव हे ॥ 
उपासना शान्न कहते हैं उपासना के लिए वस्तु निश्चित हे, ज्ञानशाख 
कहते है नहीं है इस प्रकार उन तत्त्व वस्तु के विषय में कहा गया कहा ह, 
वह सत्यहै । क्योंकि बृहत्‌ ब्रह्मको अवलम्वन करके ही विवाद है, वस्तु एकह 
सत्य है, अद्वय ज्ञात रूप है, और अधिष्ठान रूप भी हँ. अतः उन तत्त्व में ही 
विरुद्ध शक्ति योग से विरुद्धार्थ सम्भव हँ अन्यत्र नहीं । 
एक पदार्थ में सत्ता असत्त्वादि विरुद्ध धर्म का योग जैसे दोषावह है। 
वैसे ही आत्मा का अकात्स्न्ये धर्म भी दोषावह है । “जीव देह परिमाणके हैं? 
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नच पर्य्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः ।२।२।३५ 
नात्मा जजान न मरिष्यति नेधतेऽसौ 
न क्षीयते सवनबिद्‌ व्यभिचारिणां हि ॥ 
सर्वत्र शश्वदनपाय्युपलब्धिमात्रं 
प्राणो यथेन्द्रियबलेन विकल्पितं सत्‌ ।११।३।३८ 
अन्त्याव स्थितेश्बोभयनित्यल्वादविशेषात्‌ ।२।२।३६ 
यथा वस्तूनि पण्यानि हेसादीनि ततस्ततः 
पर्यटन्ति नरेष्वेवं जीवो योनिषु कृत्तं षु ।६।१६।६ 
एष नित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्वाश्नयः स्वदृक्‌ 
आत्मामायागुणेविश्वमात्मानं सृजते प्रभुः ।६।१६।५ 


____0020 0000 00 दत तक ति 0 हत त 
इस प्रकार कहने पर वालदेहस्थित जीव और युवा देह स्थित जीव में कोई 
सामञ्जस्य नहीं होता है । 

शरीर में अन्य एक तत्त्व है, जिसका नाम जीव है, वह अविशुद्ध मन 
को जाग्रत स्वप्न सुषुप्ति में जानता है, अवस्थात्रय साक्षी ज्ञेत्रज्ञ आत्मा तत्त्व 
है, एवं अव्यापी है ॥ 

जीवका अनन्त अवयव स्वीकार पूर्वक वालक-युवादि देह किवा हस्ति 
अश्वादि देह की प्राप्ति में उस के अवयव के उपगम ग्रौर उपगम रूप वेपरीत्य 
से तत्तद्‌ देह परिमितत्व का सामञ्जस्य ज्ञान करना भी अयुक्तहै, क्योंकि उस 
से जीव के विकारादि अपरिहाय्य ही होगा, ऐसा कहने पर जीव के विकार 
अनित्यता कृत हानि एवं अकृताभ्युपगम का निवारण भी नहीं हो सकता ॥ 
जीव विकारी नहीं है, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि मुक्ति कालीन 
परिमाण जन्यत्व, अजन्यल्व-सत्त्व असत्वादि विकल्पके कारण अनित्यहोताहै॥ 

आत्मा नित्य है, अव्यापी है, जन्म मरणादि अवस्था हीन है, एवं नित्य 
सवे अवस्था का द्रष्टा है, उपलब्धि ज्ञान स्वरूप होकर भी ज्ञाता है । इन्द्रिय 
द्वारा एक सत्‌ ज्ञान विविध रूप से प्रतिभात होता है । 

मोक्षावस्था एवं देह त्यागके समय. वेलक्षण्य न रहनेके कारण आत्मा 
की नित्यता में कोई हानि नहीं है । आत्मा नित्य एवं अविकारी है, सर्वदा एक 
रूप भी है, समस्त देहमें चेतना सञ्चार करनेपर भी देह की भाँति. परिमाण 
युक्त नहीं है, सुतरां आहतमत असङ्गत है ॥ 

जैसे सुवर्ण ब्यवहार काल मे हात हात में चलकर भी अविकृत रहता 
है, वेसे जीव समस्त शरीर में भ्रमण करके भी, अविकृत रहता है, आत्मा 
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पद्ुरसामजजस्पात्‌ ।२ ।२।३७ 

वासुदेवपरावेदाः वासुदेवपरा मखाः 

वासुदेवपरा योगा वासुदेवपरा: क्रियाः 

वासुदेवपरं ज्ञानं वासुदेवपरं तपः 

वासुदेवपरो धर्मों वासुदेवपरा गतिः ॥१।२।२८=२६ 
सम्वन्धानुपपत्ते शच ।२।२।३८ 

स एवेदं ससज्जाग्रे भगवानात्ममायया । 

सदसद्रूपया चासौ गुणमय्यागृणो विधुः ।१।२।३० 
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नित्य अव्यय सूक्ष्म सर्वाश्रय स्वदुक्‌ हैं, आत्ममाया गुणसे सव सृजन करते हैं। 

कशाद कपिल एवं आर्हत मतके समान पाशुपत मत का भी सामञ्जस्य 
का अभाव के कारण सिद्धान्त युक्तियुक्त नहीं है । शव, सौर, गाणपत्य येसव 
पाशुपत सम्प्रदाय कहलाते हैं, इन के मत में कारण, कार्य, योग, विधि एवं 
दुःखान्त यह पाँच पदार्थ है । अधुना जिज्ञास्यहै कि-पाशुपतादि सिद्धान्त युक्त 
है, अथवा नहीं ? इस का उत्तर है कि-असामञ्जस्य हेतु सिद्धान्त युक्ति युक्त 
नहींहै । पशुपति प्रभृति देवता की सृष्टि कत्त. त्वादि बोधक वाक्य समूह वेदादि 
शाज्लाविरोध से नारायण पर रूप में ही सङ्गमनीय होते हैं । 

मोक्ष प्रदर्शन के कारण बासुदेव ही भजनीय है, सर्वंशाखन गोचर भी 
बासुदेव ही हैं । समस्त वेदों का वर्णन्‌ तात्पर्यं वासुदेव ही है, पर शब्द का 
अर्थ तातूपर्य गोचर है, मुख्यपर वेद वचन समुह भी उन का आराधनार्थे है । 
उन की प्राप्ति का उपायस्वछूप होने के कारण योग शास्त्र वासुदेव पर है 
ज्ञान शास्र भी वासुदेव को वर्णन करताहै । तप भी ज्ञान पर है । दान ब्रतादि 
चर्म शास्त भी वासुदेव पर है, गम्यते इति गति। स्वगादि फल भी आनन्दांश 
का प्रकाश होने के कारण पूणानन्द वासुदेव पर ही है, । 

सम्वन्धानुपपत्तिहेतु पशुपति का जगत्‌ कत्तृत्व सम्वन्ध नहीं हो 
सकता है, क्योंकि आप देह रहित हैं। कर्ता कुलालादि शरीर विशिष्ट हैं। 
कुलालादि के साथ मृत्तिका आप का सम्वन्धहै । उक्तकुलाल द्वारा ही घटादि 
निर्म्माण सम्भव हे । 

जगत्‌ की सुष्टि--प्रवेश नियमन लक्षणाक्रान्त ब्यक्ति को ही शास्त्र 
वर्णन करते हैं, परमोदार लीलामय वासुदेव निज सद्‌ असद्‌ शक्ति से जगत्‌ 
सजन करते हैं। स्वयं प्राकृत गुण रहित होते पर भी निज शक्ति से समुह 


कार्थ का निर्वाह करते हैं। 
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ग्रधिष्ठानानुपपत्त श्च ।२।२।१६ 
नारायणे भगवति तदिदं विश्वसहितस्‌ ॥ 
गृहीतमायोरुगुणः स्वर्गादावगुणः स्वतः ।२।६।३१ 

करणवच्चेन्न भोगादिभ्यः ।२।२।४० 
सृजामि तन्नियुक्तोऽहं हरो हरति तहशः 
विश्व पुरुषरूपेण परिपाति त्रिशक्तिधुक्‌ ।२।६।३२ 


अन्तवत्वमसर्वज्ञता वा ।२।२।४१ 
इति तेऽभिहितं तात यथेदमनुपृच्छसि । 
नान्यद्‌ .भगवतः किञ्चिद्‌ भाव्य संदसदात्मकस्‌ ॥२।६।३३ 


कुलाल, उपादान कारण मत्तिका द्वारा घट निर्माण करता हैँ, पशुपति 
का शरीर न रहने के कारण कुलाल की भाँति अधिष्ठान नहीं हो सकता हैं। 
इस प्रकार अधिष्ठान कल्पना न होने के कारण पाशुपत मत निरस्त हुआ । 

यदू अधिष्ठान इस प्रश्‍न का उत्तर में कहते हैं । भगवान नारायणं में 
ही यह विश्व अधिष्ठित ' हुँ, क्योंकि आप भगवानहै, स्वत: प्राकृत गुण रहित 
हैं किन्तु सर्गादि के लिए कृपा पुवेक अनेक गुणों को आविष्कार करते हैं ॥ 

. प्रलयम्‌ प्रधान है, जीव जैसे अशरीरी होकर इन्द्रियों का अधिष्ठान 
होती है वैसे पशुपति भी अशरीरी होकर विश्वका अधिष्ठान क्यों नहीं होगा? 
उत्तर-इस प्रकार कहने पर पशुपति में भोगादि का प्रसङ्ग होगा । करण 
स्थानीय प्रधान को स्वीकार करने पर जम्म मृत्यु आदि में श्रीपशुपतिकी 
कर्माधीन मानता होगा, उक्त तन्त्र में वेसा स्वीकार नहीं हैं ॥ 

भगवान्‌ विश्व स्रष्टा विष्णु मेरा और सवका ईश्वर हे । पालन स्वथं 
करते हैं, मैं ब्रह्मा उनके आदेश से सुजन कार्य करता हू । और शिव जी उन 
के निहेशसे विनाश कार्य करता हैं ॥ 

यदि कहो कि अदृष्ट के अनुरोध से पशुपति में देहादि कल्पना करने से 
हानि क्या है ? इस जगत्‌ में वैसे ही देखा जाताहै पुण्यवान्‌ राजा शरीरधारी 
होता है और निज निज राज्य का अधीश्वर भी होता है। तद्‌ विपरीत धर्मा 
कदाच राजा नहीं होता। उत्तर में कहतेहैँ कि--वेसा कहने पर जीव की भाँति 
श्रीपशुपतिमें शरीरादि सम्वन्धत्व अन्तवत्त्व, एवं असर्वज्ञता की प्राप्ति होगी 
जो व्यक्ति कर्माधीन है, वह कदाच सर्वज्ञ नही हो सकता ह॑ ॥ 

सदसदात्मक कार्य कारणात्मक सृज्य वस्तु भगवानसे अन्य पृथक्‌ नहीं 
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उत्पत्यसम्भवात्‌।२।२।४२ 
स एष आद्यः कल्पे कल्पे सुजत्यजः । 
आत्मात्मत्यात्मनात्मानं स संयच्छति पाति च ।२।६।३६ 
नच कत: करणम्‌ ।२।२।४३ 
त्वसकरणः स्वराइखिलकारकशक्तिधरः १०।८७।२८ 
विज्ञानादि भावे वा तदप्रतिषेधः ।२।२।४४ 
आद्योऽवतारः पुरुषः परस्य 
कालः स्वभावः सदसन्मनश्च ॥ 
द्रव्यं विकारो गुण इन्द्रियाणि 
विराट्‌ स्वराट्‌ स्थास्नु चरिष्णु भूम्नः ।२।६।४२ 


हैं, वासुदेव ही स्वराट हे और स्वयं ही समस्त लीला करते हैं ॥ 

अनन्तर शक्ति वाद का निरास करने के लिए कहते हैं-- 

शाक्तगण मानते हैं कि-सावंज्ञ-सत्य संकल्पादि गुणवती शक्ति ही 
विश्व हेतु हैं-यह कथन सम्भवहै, या नहीं ! विचार करने पर सम्भव है, यह 
प्रतिपन्न होता है, उसका निरसन के लिए कहते हैं-उत्पत्ति का असम्भव के 
हेतु उक्त सिद्धान्त युक्ति युक्त नहीं हैं । पूर्व सूत्र से निषेधार्थक 'न कारका 
अनुवर्तन इस सूत्र में होगा । इस मत में वेद विरुद्ध अनुमान के द्वारा शक्ति 
कारणता की कल्पना की गई हैं, अतएव लौकिक युक्ति का प्रदर्शन करना 
एकान्त आवश्यक है; केवल शक्ति विश्व जनयिल्ली नहीं हो सकती हैं, पुरुष-- 
संसर्ग के विना केवल स्त्री पुत्र उत्पादन नहीं कर सकती है । अतएव शक्ति 
का अनुग्रह करने वाला पुरुष को सृष्ठि के लिए मानना अतिवार्य होगा । 

भगवान्‌ पुरुष अवतार लेकर सृष्ट्यादि करते हैं, कल्प कल्प में सदाही 
करते हैं, स्वयं ही अपेक्षा रहित होकर सुजन पालन संहार भी करते हैं । 

यदि शक्तथनुग्राहक पुरुष की कल्पना की जाय तो उस का भीतो 
बिइवोत्पत्ति के योग्य देहादि नहीं है, यदि हो तो प्रागुक्त दोष इन में भी 


आवेगा ॥ 4 र 
तुम ही एकमात्र करण रहित स्वराट्‌ हो एवं अखिल कारक शक्ति से 


भी परि पूर्ण हो । 2 
पुरुष को नित्य ज्ञानादि गुण विशिष्ट कहने पर, यह मत निगु ण ब्रह्म 
वाद में ग्न्त भुक्त ही होगा, उस प्रकार पुरुष को स्वीकार कर ही ब्रह्म वाद 
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(a (oe धू Fo क 
निप्रातषवाच ।२।२।४५ 
योऽस्योत्प्रेक्षकआदिमध्यनिधने योच्व्यक्तजोबेश्वरो 
यः सृष्ट दमनुप्रविश्य ऋषिणा चक्रे पुरः शास्ति ताः 
यं सभ्पद्य जहात्यजा मनुशयी सुपः कुलायं यथा 
तं केबल्यनिरस्तयोनिसभयं ध्यायेदजस् हरिस्‌ १०।८७।५० 
% इति हितोयाध्यायस्य हवितीयपादः समाप्तः ॐ 
—— 3 — 
# अथ द्वितीय अध्यायस्य तृतीयपादः ऋ 
८३ द्‌ ७९ =} ३ 
न वियदश्रू तेः २।३।१ 
एभि भूतानि भूतात्मा महाभूते मंहाभुज । 
ससर्जोच्चावचाच्याद्यः स्वमात्रात्सप्रसिद्धये ।११।३।३ 
का निर्वाह हुआ है । | न 
भूमा पर पुरुष ही प्रकृति प्रवत्तकहे, लीलावतारो का कारण हैं, अत; 
आद्य: काल स्वभाव कार्य कारण मन द्रव्य, विकारी पदार्थ, गुणा इन्द्रिय, 
विराट समष्टि शरीर स्वराट्‌ वैराज-स्थास्नु--स्थाबर--चरिष्णु जङ्गम व्यष्टि 
शरीर प्रभृति के कर्ता भी श्रीनारायण है । 
स्वे श्रुति स्मृति युक्ति विरुद्ध होने के कारण शक्ति वाद तुच्छ है, च 
शध्द द्वारा शक्ति कत्तृ त्व मान लेने पर विश्व की उत्पत्ति की असम्भावना 
होगी, अतएव सांख्यादि मार्ग दोष कण्टक युक्त होने के कारणा श्रेयस्कामी 
व्यक्ति निष्कण्टक वेदान्त मार्ग को ही अवलम्वन करें। 
रस करुण श्रीहरि जीव के प्रति अनुकम्पा करनेके लिए विइवसृजन 
करतेहे, आदि मध्य निधनमें स्वयं ही कर्त्ताहै । अनुप्रविष्ट होकर सव को परि 


चालन करते हैं, जिन को प्रणाम करने पर माया विदूरित हो जाती है, अन 
वरत उन श्रीहरि का ही ध्यान करें । 


अ इति श्री ब्रह्म सुत्रस्थ भागवत भाष्ये # 
ॐ द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः # 
—¥— 
अथ तृतीय पादः 
छान्दोध्योपनिषद् में वणित है, यह विश्व पहले सतृथा उन्होंने ईक्षण 
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जा रि तं कत 
अस्त तु ।२।३।२ 
तामसादपि भूतादे विकुर्वाणादभून्नभः 
अस्यन्नात्रा गुणशब्दो लिङ्गः यद्‌ द्रष्ट्‌ हृश्ययोः ।२।५।२५ 
ग्‌ लेण म्भवाचळन्दाचच ।२।३।३ 
गाण्यसम्भवाचूडन्दाच ।२।२।२ 
एभि भूतानि भूतात्सामहाभूतैमहाभुज 
ससर्जोच्चावचान्याद्यः स्वमात्रात्म प्रसिद्धये ॥११।३।३ 
[चेक ब्ग | अत । त छत ba 
स्याच्च कस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ।२।२।४ 
हृतस्पर्शो$वकाशेन वायुनेभसि लीयते 
कालात्मना हृतगुणं नभ आत्मनि लीयते ।११।३।१४ 


की, जेल की सृष्टि की, अन्न की सृष्टि की इत्यादि । सम्प्रति सन्देह है कि-- 
आकाश की उत्पत्ति है या नहीं ? आकाश की उत्पत्ति नहीं है, यह ही युक्ति 
सङ्गत सिद्धान्त है। इस प्रकार की आशङ्का कर पूर्व पक्ष करते हैं, श्रुति 
प्रकरण की अविद्यमानता के कारण आकाश ही उत्पत्ति कार्य है । आकाश 
नित्य उत्पत्ति रहितहैँ, आकाश की उत्पत्ति के पक्ष में श्रुति प्रमाण नहीं है । 

उक्त पूर्वपक्ष का उत्तर यह्‌ है कि आकाश की उत्पत्ति है छान्दोग्योप 
निषद्‌ में उत्पत्ति का कथन नहींहै, किन्तु तस्माद्‌ वा एतस्मादात्मन आकाश: 
सम्भूतः आकाशाद्‌ वायुः, वायो रग्नि रम्ने रापो, अद्भ्यो महती पृथिवीति 
तैत्तिरीयक उपनिषद्‌ में लिखित है । 

तामस अहंकार से प्रथम शब्द की उत्पत्ति होती है, वह आकाश की 
सुक्ष्म मात्रा सूक्ष रूप है, और असाधारण उण भी है, शब्द द्वारा ही आकाश 
की उत्पत्ति जाती जानी है। 

कण भक्ष अक्ष चरण की स्थिति में आकाश की उत्पत्ति नहीं कही जा 
सकती है, श्रृति में उत्पत्ति के विषय में उल्लेख है, वह भी आकाश को करो, 
आकाश हुआ, इस प्रकार लौकिक उक्ति की भाँति गोण हैं, क्योंकि आकाश 
की उत्पत्ति सम्भव नहीं है, आकाश निराकार एवं विभू है। आकाश कार्य 
होनेपर उसका कारण कोन हीगा । जिसका कारण निर्णीत नहीं है, वह्‌ कार्य 
नहीं हो सकता । बृहदारण्यक श्रुति में भी आकाश को नित्य रूप में कहा 


गया हैं ॥ 
यदि कहो कि-तैत्तिरीय श्रुति में एक ही सम्भूत शब्द हैं, उससे अग्नि 
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य वल र 
प्रतिक्षाहानिरयतिरेकाचूळब्देभ्य; ।२।३।५ 
स एवेदं ससर्जाग्रे भगवानात्ममायया । 
सदसद्र पया चासौ गुणमय्यागुणो विभुः ।१।२।३० 
तया विलसतेष्वेषु गुणेषु गुणवानिव 
अन्तः प्रविष्ठ आभाति विज्ञानेनविजृस्भितः ।१।२।३१ 
(024 >. (क्ष गोल | Se 
यावदू विकारन्तु विभागोलोकवत्‌ ।२।३।६ 
यस्मिन्‌ यतो पेन च यस्य यस्मे 
यद्‌ यो यथा कुरुते कार्यते च ॥ 
परावरेषां परमं प्राक्‌ प्रसिद्ध 
तद्‌ ब्रह्म तद्धेठुरनन्यदेकम्‌ । ६।४।३० 
आदि में मुख्यार्थ ही ग्रहण होता है, आकाश के लिए वह शब्द गौणार्थ का 
'प्रकाश केसे होगा, अत्तर में कहते है, एक ही ब्रह्मा शब्द वत्‌ मुख्य और गौण 
भाव सम्भूत शब्द का सम्भव है। 
उक्त पूर्व पक्ष निरसनार्थ कहा जाता है कि--ब्रह्म के अव्यतिरेक में 
प्रतिज्ञा का भंग नहीं होता है विशेषत वह श्रुति प्रतिपाद्य भी है । 
स्वयं निगुण होकर भी निज माया रूपा शक्ति द्वारा इस विश्व को 


मगवातूने सुजन किथा है, कारण आप ही विभु हैं, उद्भूत समस्त पदार्थ . 


आकाश आदि मैं अन्त :प्रविष्ट होकर सव को परिपालन करते हैं, एवं स्वयं 
लिलिप्त रहते हैं कारण आप स्वरूप शक्ति में ही अवस्थितहैं । 

वाचक शब्द न रहने के कारण आकाश की उत्पत्ति नहीं कही जा 
सकती हू । इस प्रकार कहने पर उत्तर में यह कहा जा सकता है कि लौकिक 
भाँति श्रुति में भी विकार पर्यन्त बिभाग की वात कही गई हे । 

ब्रह्म ही एकमात्र बिश्व के हेतु हे । ब्रह्म अनिरुक्तात्मशक्ति है, स्वीय 
शक्ति से विश्वरूप कार्य निर्वाह भी कहतेहैं, जिस अधिकरण में जिस से 'अपा 
दान ' जिन के द्वारा 'करण' जिस के सम्वन्ध जिन के लिए इसी तम कर्ता 
स्वतन्त्र रूप से सव कार्य करतेहैं, अन्य को द्वारा करवाते भी हैं। इस प्रकार 
समस्त कारण व्यापार भी उन ब्रह्म में ही हे । क्योंकि ब्रह्म समस्त वस्तुयों 
के पहले स्थित प्रसिद्ध हैं, कदाचिद्‌ ब्रह्मादि को कारण कहा गया है, वह सव 
सापेक्षिक कारण है, ब्रह्म पर अपर सव के लिए एक स्वतन्त्र कारण हे । 
सजातीय विजातीय शून्य एक स्वरूप है, उन को नमस्कार करता हूँ । 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ १४५ 


एतेन मातरिश्या व्याख्यातः।२।३।७ 
नभसः शब्दतन्मात्रात्‌ कालगत्या विकुर्वतः । 
स्पर्शोऽसवत्‌ ततो वायु स्त्वक्‌ स्पर्शस्य च संग्रहः ।३।२६।३५ 
असम्भवस्तु सतोऽनुपपत्तेः ।२।३।८ 
अहमेवास मेवाग्ने नान्यत्‌ किञ्चान्तरं बहिः ७ 
संज्ञान मात्रमव्यक्त प्रसुप्रमिव विश्वतः ।६।४।४७ 


तेजोऽतस्तथा ह्याह ।२।३।६ 


त्वसेक आद्यः पुरुषः सुप्तशक्ति- 
स्त्वया रजसत्त्व तमो विभिद्यते । 


HM SO दम नवीन त न 

सजातीय विजातीय शून्य एक स्वरूप है, उन को नमस्कार करता हूँ । 

आकाश की- उत्पत्ति की व्याख्या करने से ही इस से वायु की उत्पत्ति 
भी सुसिद्ध हो गई हे । क्योंकि--आकाश का कार्यत्व वर्णन करने पर तदा 
श्रित वायु का भी काय्येत्व सिद्ध ही गया है । 

काल गति से शब्दतन्मात्र आकाश विकृति होनेपर स्पे तन्मात्र उत्पन्न 
हुआ उस से वायु की उत्पत्ति हुई एवं त्वक्‌ इन्द्रिय भी स्पर्श के लिए निरूपित 
हुई हैं ॥ 

तु शब्द शङ्का निवारणके लिए हे । एवं निश्चय के लिए हे । सत्‌ ब्रह्म 
की सम्भव उत्पत्ति नहीं है, क्योकि--अनुपपत्ति है । कारण रहित के लिए 
कारण निश्चय भी असम्भव है, इस लिए श्रुति कहती है-वे कारण के कारण 
है, और सव की पति है। मूल कारण ही स्वीकृत है, उसका अभाव होने पर 
अनवस्था होगी । मूल कारण का मूल कारण का अनुसन्धान नहीं ही सकता 
है । मूले मूला भावात्‌ अमूलंमेव मूलं । यहाँपर ब्रह्म की उत्पत्ति निरास होने 
पर ज्ञान हुआ कि ब्रह्म परम कारण है और स्वयं उत्पत्ति रहित हे । अव्य- 
क्तादि समस्त तत्वों की उत्पत्ति निश्चित हे। आकाशदि का जन्म निरूपण 
केवल उदाहरण के लिए है । 

मैं ही समस्त पदार्थों के पहले रहता हूँ। अपर कोई भी वस्तु उस समय 
नहीं रहती है, केवल चैतन्य मात्र ही अवस्थित है, अतएव सर्वत्र विश्व प्रसुप्त 
की भाँति रहता है ॥ 

वायु से तेज की उत्पत्ति श्रुति कथित ह, यहाँपर यह जानना होगा । 
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महानहं ख मरुदर्निवाड्धे राः 
सुरषंयो भूतगणा इदं यतः ॥४१२४५।६ ३ 
आपः।२।३।१० 
रूप माल्राद्‌ विकुर्वाणात्‌ तेजसो देषचोदितात्‌ 
रस मात्रमभूत तह्मादस्भो जिह वारसग्रहः १३।२६।४१ 
सहानहं खं सरदग्निवाड राः 
सुरषंयो भूतगणा इदं थतः ॥४।२५।६३ 
पृथिव्यधिकार रूप शब्दान्तरेभ्यः ।२।३।११ 
रसमात्राद्‌ विकूर्वाणादस्भसो देव चोदितात्‌ 
गन्धसात्रमभूत्‌ तस्मात्‌ पृथ्बी झाणन्तु शब्दगः 7३२६१४४ 


सम्भूत शब्द के साथ योग होनेके कारण वायु में जो पश्वमी विभक्ति है, उस 
का अपादान अर्थ करता आवश्यक हं आनन्तर्य्याथ गोण है, मुख्यार्थ ही 
ग्राह्य है, अतएव वक्ष्यमाण युक्ति से तेज का ब्रह्मजत्व विरुद्ध नहीं होता है। 

क्रीड़ा के लिए चेतना चेतनात्मक भेद तुमने ही किया है, आद्य तुम 
एक ही हो तुम्हारी सुप्ता माया शक्ति है, उस शक्ति से तुम ही क्रमशः रजः 
तमः सहानहंकार मर्दु अग्नि वारि धरा, सुर ऋषिगण भुतयण आदि को 
निर्माण करते ही इस प्रकार जगत्‌ तुम से है, और विभिन्न प्रकार से प्रतिभात 
होता है । ; 

अनल से जल की उत्पत्ति हुई है, श्रूति में इस प्रकार उल्लेख हैं। 
“ उन्होंने जल की सृष्टि की “ अग्नि से जल की उत्पत्ति हुई ” इस प्रकार 
श्रुति वचन है, वाचनिक अर्थ में न्याय की अवतारणा नहीं होती, छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में उक्तार्थं का प्रति पादक वचन देखा जाताहै, “ तस्मात्‌ यत्र कवच 
शोचति स्वेदते वा पुरुषस्तेजस एव तदध्यापो जायन्ते इति ” इसलिए पुरुषने 
शोचा तव उसका स्वेदकण पतित हुआ--” | 

देव की प्रेरणा से जव तेज तन्मात्र में क्रिया हुई तो उस से रस तम्मात्र 
की उत्पत्ति हुई, और जल रूप से प्रकट हुई जिसको ग्रहण कारी इन्द्रिय 
जिह्वा है ॥ 

जिन परम पुरुष से महत्‌ अह आकाश मरुद्‌ अग्नि वारि पृथिवी आदि 
की सृष्टि हुई है ॥ 

श्रुति में उक्त है, कि ता आप ऐक्षन्त वह्व्य स्याम प्रजायेमहीति ता 


ब्यान 
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महानहं खं मश्दग्नि वाद राः 


सुरषयो भूतगणा इदं यतः ॥४।२५।६२ 


तदभिध्यानादेव त तल्लिङ्गात्‌ मः।२।३।१२ 
अनादिशत्मा पुरुषी निगु णः प्रकृतेः परः 
प्रत्यक्‌ धाम स्वयं ज्योति विश्वं येन समन्वितस्‌ ।३।२६।३ 
स एव प्रकृति सूक्ष्मां दैवीं गुणमग्रीं विभुः 


४ 
भवद्श्यां न विना कित्रित्‌ परमस्ति न चापरसु ।१०।४८।१६ 


अन्नमसृजन्त ” यहाँपर अञ्नशब्द का प्रयोग होने के कारण संशय होता है 
कि अन्न यवादि की प्रथम परमेश्‍वरे भक्तिः ततोऽन्यत्र विरक्तिः तत एकाग्रता 
अनन्तर क्षेत्रज्ञ का चिन्तन करे ३।२६।७२।भा) 

उत्पत्ति हुई अथवा पृथिवी की ? इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं, अन्न 
शब्द से पृथिवी अर्थ समझना होगा । यवादि नहीं । अधिकार रूप शब्दा- 
न्तर के प्रयोग से ही वेसा अर्थ आत्मा ह, श्र्‌ति में महाभूतों की उत्पत्ति का 
प्रकरण ही दृष्ट होता है, ऐसा होनेपर “ यत्र ववचन” आदि वाक्य समूहका 
समाधान हेतु और फल की ऐक्य विवक्षा से हो सकेगा॥ 

देव की प्रेरणा से रस तन्मात्र में क्रिया हुई, और उस से गन्ध तन्मात्र 
की उत्पत्ति हुई, जिससे पृथिवी हुई, इस की ग्रहण करने की इन्द्रिय घाण 
है । महत्तत्व अहंत्तत्व मरुद्‌ अग्नि वारि और पृथिवी आदि जिन से उत्पन्न 
होते है, उनको नमस्कार है । 

ब्रह्म के संकल्प से ही जव प्रधानादि तत्त्व समूह की उत्पत्ति होती हे, 
तव विश्व का एकमाल्न आदि कारण ब्रह्म ही के 

अनादि आत्मा निर्गुण प्रकृति से अतीत असङ्ग' प्रत्यक्‌ धामा स्वयं 
ज्योतिः पुरुष ही एक मात्र जगत्‌ कारण है, जिन से समस्त विश्व प्रकाशित 
होता है। वह पुरुष देवी गुणमयी सूक्ष्मा प्रकृति रूपी शक्ति कोसृजन लीला 
के लिए यहच्छाक्रम से अङ्गीकार किया । 

तु शब्द अवधारण अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । सृष्टि क्रम वर्णन में युव्त्क्रम 
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आत्मसृष्टमिदं विश्वमन्वाविश्य स्वशक्तिभिः । 
ईयते वहुधा ब्रह्मन्‌ श्र॒तप्रत्यक्षगोचरम्‌ ॥१०।४८।१& 
अन्तरा विज्ञान मनसी क्रमेण तल्षिङ्गादिति 
चेन्नाविशेषात्‌ ।२।३।१४ 
तबेहितं कोऽहति साधु वेदितु 
स्वमाययेदं सुजतो नियच्छतः ॥ 
यहिद्यमानात्मतयावभासते 
तस्मे नमस्ते स्वबिलक्षणात्मने ॥१०।७०।३८ 


देखा जाता है, उस से भी ब्रह्म कारणता । उपपन्न होती है, मुण्डक श्रुति में 


वणित है--इन से प्राण, मन, इन्द्रियां, आकाश, वायु, तेज जल तथा पृथिवी 
की उत्पत्ति है, सुवाल उपनिषद्‌ में इस से विपरीत क्रम है। इन दोनों को 
मिलाकर देखा जाता है, सर्व शक्तिमय सर्वेश्वर ही जगत्‌ कारण है, और 
उन से समस्त वस्तु की उत्पत्ति होती है, यह शब्दार्थ ठीक रखने के लिए ही 
मानागया है। क्योंकि सर्वेश्वर का समस्त उपादानंत्व, सकल स्रष्ट,त्व और 
उन के विज्ञान से सर्व विज्ञान आदि का वर्णन असङ्गत नही, च शब्दके द्वारा 
जड़ प्रधानादि द्वारा वह वह परिणाम भी असम्भव होताहै । अतएव सर्वेश्वर 
ही सकल विश्व का साक्षात्‌ कारण है। 

आप दोनों ही जगन्मय हैं, कारण जगद्‌ हेतु वह भी केसे ? प्रधान 
पुरुषौ तदात्मको । अतएव आप दोनों को छोड़कर परं कारण एवं अपर कार्य 
भी नहीं है ॥ 

प्रत्यक्षाद सिद्ध वस्तुको नास्ती शब्द से केसे कहते हो ? उत्तर में 
कहते हैं--यह सव आत्म सृष्ट है, हे ब्रह्मन्‌ ? परमेश्वर ! अपनी शक्तिसे स्वयं 
द्वारा सृष्ट विश्‍व में कारण रूप में अवस्थित होकर भी सृष्ट वस्तु में प्रविष्ट 
होकर श्र ति प्रत्यक्ष गोचर के समान अनेक प्रकार प्रतिभात होते हैं। 

पुनर्वार आशङ्का को उठाकर निराकरण करते हैं। 

सह पाठ लिङ्ग से अन्तरालम विज्ञान एवं मन का जो क्रम है, उस से 
सवतत्त्वों का साक्षात्‌ ईश्वर से उद्भव होना निश्‍चय नहीं किया जा सकता 
हैं। इस प्रकार कहना भी सङ्गत नहीं है, क्योंकि उस के विषय में श्रुतिसमूह 
का कुछ भी विशेष नहीं है ॥ र 

तुह्मारी इच्छा को उत्तम रूप से कौन जान सकता है ? अपनी शक्ति 


Rises 


€ 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ १४६ 


चराचर व्यपाश्चयस्तु स्यात्‌ तद्व्यपदेशोञ्भाक्त 
स्तद्भावभावितत्वात्‌ ।२।३।१५ 
चराचर मिदं विश्वं भावा ये चास्य हेतवः । 
सत्र पाणीति चेतस्याधत्ते विप्रो सदीक्षया ॥१०।८६।५६ 


चराचरात्मा सनिमिलितेक्षणः ।१०।६।८ 
नानावादानुरोधाय वाच्यवाचकशक्तये ॥१०।१६।४३ 


नात्माश्रु तेनित्यत्वाच ताभ्यः।२२।१६ 
एष नित्योऽव्ययः सुक्ष्म एष स्वाश्रयः स्वदृक्‌ ।६।१६।४ 


नि? 


इस विश्व का सुजन नियमन आदि करते रहतेहें । एवं सत्र विद्यमान आत्म 
रूप से अवभात भी होते रहते हैं, किन्तु आप केवल प्रणाम के ही योग्य हैं । 
अतएव आपको नमन करता हूँ । आप अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न हो । 

तु शब्द शङ्का निरास के लिए है, इस प्रकार श्रोहरि यदि सर्वात्मक 
हैं, तव चराचर वाची समस्त शब्दों की ही तद्वाचकतापत्ति होगी, किन्तु वे 
सव शब्द की श्रीहरि वाचकता देखने में नहीं आती है । वे सव ही मुख्य रूप 
से चराचरका वाचक है, ऐसा मानने पर उनसव शब्द की सर्वेश्वर में गौणी 
प्रवृत्ति होगी । इस प्रकार आशङ्का के उत्तर में कहते हैं, तदभाव भावित्व 
निवन्धन चराचर व्यपाश्रय तद्‌ व्यपदेश गौण न होकर सर्वेश्वर में मुख्य 
ही होगा । 

विप्रगण मुझे जान कर चराचर विशव के समस्त पदार्थ, एवं उस के 
समूह कारणों को मेरा ही एकमात्र रूप हैं, ऐसा मानते हैं ॥ 

चराचरात्मा श्रीकृष्ण नेत्र मुद्रित कर थे। अनेक प्रकार विचारों में 
आप ही एक मात्र निर्णीत वस्तु है, वाच्य वाचक शक्ति रूप अभिधान एवं 
अभिधेय दोनों ही आप हैं। 

यदि कहो आत्मा की उत्पत्ति है, अथवा नहीं ? उत्तर यह है कि श्रुति 
एवं स्मृतिसे आत्माकी नित्यता श्रवण निवन्धन उसकी उत्पत्ति अस्वीकार्य हैं ॥ 

जीव नित्य है, इसका स्थापन करते हैं । आत्मानित्य है । उस में कारण 
है कि-अव्यय अपक्षय शून्य है, सूक्ष्म स्वरूप होने के कारण जन्मादि शुन्य है, 
वह भी कैसे सम्भव है-? उत्तर है-जन्मादिमत्‌ देहादि रूप का आश्रय छे, 
किन्तु देहादि रूप नहीं है, कारण आत्मा स्वदुक्‌-स्वप्रकाश है। 


१५० श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ हर 


ज्ञीउत्ततएव । २४११७ 
एकः सर्वधियां द्रष्टा कत्त णां गुणदोषयोः ।६।१६।१० 
उत्तान्तिगत्यागतीनां ।२।३।१८ 
एष नित्योव्ययः सूक्ष्मः ।६।१६।४ 
यथा वस्तूनि पण्यानि हेमाद॑ 
पर्यटन्ति नरेष्वेवं जीवो योनि 
एबं योनिगतो जीव: स नित्यो निरहङ्छतः ।६॥१६।८ 
स्वासना चोत्तरयोः ।२।३।१६ 
मनः कर्मसयं तृणासिन्द्रियं: पञ््चभिर्थृतल्‌ ॥ 
लोकाल्लोकं प्रथात्यम्य आत्मातवदुबर्सते ।११।२२।३७ 
TIEN र AN नरक ट 
नागुरतचूछ त रिति चेन्वेतरा विकीर[तू ।२।३।२० 


दोनि ततस्ततः 


नेषु कस षु ।६। 
र । 


9 


यदि कहो जीव ज्ञान मात्र स्वरूप है अथवा ज्ञातृ स्वरूप हे) इस का 
उत्तर यह है। कि श्रूति प्रमाण निवन्धन जीव ज्ञान स्वरूप होकर भी ज्ञातृ 
स्वरूप है। आत्मा ज्ञान स्वरूप एवं ज्ञात स्वरूप है, श्रुति स्मृति में इस का 
सुस्पष्ट प्रमाण है । 

अनन्तर जीव का परिमाण का विचार किया जाता है । यदि कहो-- 
जीव विभु है, अथवा अणु ? उत्तर उत्क्रान्ति, गतिएवं आगति दर्शन हेतु जीव 
का अणुत्व ही स्वीकार करता होगा । 

यह्‌ जीव नित्य है, अव्यय है, एवं सूक्ष्म स्वरूप है । जीव स्व कर्म वश 
होकर भ्रमण करता रहता है। जैसे क्रय विक्रय योग्य पण्य समुह व्यवहार 
कारियों में चलते रहते हैं, इस प्रकार जीव भी नाना योनि में भ्रमण करता 
रहता है, इस प्रकार जीव योतिगत होनेपर भी नित्य है, एवं सर्वत्र अहंकार 
शुन्य है । 

“च' अवधारणा अर्थ में गति एवं अगति का सम्वन्ध आत्मा के साथही 
है । क्रिया के साथ कर्ता का सम्वन्ध होता है। गति और अगति के कारण 
है। उत्कान्ति होती है, लिङ्ग शरीर की अवलम्वन कर आत्मा का गमना 
गमन होता हैं। अपरापर इन्द्रियों को ग्रहण कराने के लिए पश्चइन्द्रिय का 
उल्लेख हुआ है, आत्मा एक देह से देहान्तर में प्रवेश करता है, उन सबों से 
आत्मा भिन्न है, मन एवं अहंकार भी आत्मानुवर्तत करता है। 


विक RN 


अ०२ वेदान्तदर्शनमु १५१ 


एप नित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्वाश्चयः स्वहृक्‌ ६११६।& 
स्व शब्दोस्पानाभ्यों च ।२।३।२१ 
शुणिनाश्प्यहूं सूत्र सहताश्च महानहय्‌ । 
सुक्ष्माणामप्यहं जीवः ॥११।१६।११ 
प्र विरोधश्वन्दन वत्‌ ।२।३।२२ 
£ 


अपरिसिताथ् वा स्तनुभूतो यदि सवगता 
न शास्यतेति नियमो ध्रुव नेतरथा ॥१०।८७।३० 


हँ 
Ne 
तं 


अवस्थिति वैशेष्यादिति चेन्नाभ्युपगमात्‌ हृदिहि।२।२।३२ 


Ro] 
गहृच्छयेतौ कृतनीडौ च वृक्षे ॥११।११।६ 
हुदथ साइणयो दहरस्‌ ॥१०।८७।२८ 
तमिममहमजं शरीरभाजां 
हृदि हृदि धिष्टितमात्स कहिपतानाम्‌ ।१।८।४२ 
हितकर as A म की 
श्रुति में आत्मा महावूहै, इम प्रकार उल्लेखहै, इसलिए जीव अणु नहीं 
हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकताहै, कारण महत्‌ शब्द परमात्माधिकार में आता 
है, उपास्य उपासक और उपासना की दृष्टि से ही जीव अणु है, और ईशबर 
महान्‌ है । 
यह जीव नित्य है, अव्यय है, सूक्ष्म अणु स्वरूप है, सर्वाश्रय एवं 
स्वदुक्‌ है ॥ 
रव शब्द-अणुत्व वाची शब्द भी देखने आता है। एषोऽणुरात्मा परि 
माण भी परमाणु तुल्यहै, सूत्र प्रथम कार्य, महान्‌ महत्तत्त्व, सूक्ष्य उपाधि के 
कारण एवं इज्ञेय के कारण जीव अणु है, बालाग्र से भी अणु हे । 
जीव अणु है, इस का प्रभाव हरिचन्दन विन्दु के समान जानना होगा 
एकदेश में रहकर सर्वाङ्ग में प्रभाव विस्तार करताहै । जैसे हरि चन्दन विन्दु 
एकंदेश ललाट में रहकर सम्पूर्ण शरीर को शीतल तथा सुगन्धित करता है । 
यदि जीव ब्यापक होता हूँ, तो ईश्वर के साथ नियामक नियम्य भाव 
भी नहीं होता, इस लिए जीव अणू है, व्याप्य है, एवं देहव्यापी भी नहीं है, 
देह के एकदेश स्थित होकर समस्त देह को परिचालन करता है। 
अवस्थिति वैषम्य निबन्धन दृष्टान्त वैषम्य है, ऐसा कहना ठीक नहीं 
है । क्योंकि जीव की स्थिति हृदय में ही स्वीकार्य हैं। 


१५२ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतस्‌ पा०३ 


गुणाद्वा आलोकवत्‌ ।२।३।२४ 
न तत्र आत्मा स्वयं ज्योति यो व्यक्ताव्यक्तयोः परः 
आकाश इव चाधारो ध्र वोऽनन्तोपमस्ततः ॥१२।५।८ 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ तथाहि दशंयति।२।३।२५ 
कान्तिस्तेजः प्रभासत्ताचन्द्राग्न्यकक्षं बिद्य॒तास्‌ । 
यत्‌ स्थय्यं भूभृतां भुमे वृ ति्गेन्धोऽ्थतोभवान्‌ ।१०।८५।७ 
पृथगुपदेशात्‌ ।२।३।२६ 
यदेतद्‌ विस्मृतं पुंसो मद्भावं भिन्नमात्मनः ॥ 
ततः संसार एतस्य देहाद्देहो मृते म्‌ तिः ६।१६।५७ 


सदृश सखा स्वरूप पक्षी दवय यहच्छाक्रमसे देह रूपी वृक्षस्थ हृदय में 


घोसला वनाकर हरते हें । आरुणि ऋषि हृदय में जीव का ध्यान करते हैं। 
स्वयं निमित शरीरधारि प्राणियों के प्रति हृदय में स्थित हैं, उन को मैंने 
जाना हैं । 

“जा अणु स्वरूप होकर भी चेतयितु लक्षण चिदु गुण से आलोक को 
भाँति समस्त देहव्यापी होता हे । जैसे सूर्य एक देश में स्थित होकर प्रभा से 
विश्व को आलोकित करताहे, वैसे स्वयं ज्योति जीवात्मा भी हृदर में स्थित 
होकर समस्त देह में चेतना सञ्चार करता हे आत्मा व्यक्त एवं अव्यक्त से 
स्थूल सुक्ष्म देह से भिन्न हे, क्योंकि वह स्वयं ज्योति स्वरूप हे । देहादि प्रपश्त 
का आधार हे, एवं निविकार हे उनके सहश अपर कोई नहीं है । 

प्रथम कहा गया ह॑कि--गुण समूह गुणी स्थान से पृथक्‌ स्थान म 
अवस्थित होते हे, अधुना उसका दृष्टान्त प्रदर्शित हो रहा हे । गन्ध की भाँति 
व्यतिरेक भी स्वीकार करना होगा, श्र ति आदि मे इस का प्रमाण हे ॥ 

द्र को कान्ति, अग्नि का तेज, सूय्य की प्रभा ऋक्ष--विद्युत आदिका 
स्फुरण स्वभाव, एवं अपर पदार्थ की जी भी शक्ति हे वह अपने म स्थित 
होकर वाहर भी प्रतीति होती यह सव ही ईश्वर शक्ति से शक्तिमत्‌ह , ईश्वर 
स्वतन्त्र ह यह सव पर तन्त्र शक्ति मय हे । 

धम भूत ज्ञान नित्य ह, पृथक्‌ उपदेश का कोरण जीव का नित्य ज्ञात 
स्वीकार करना होगा, वह द्रष्टा हे इत्यादि श्र ति वाक्य से सुस्पष्ट होता हे कि 
जीव ज्ञान स्वरूप होकर भी ज्ञानवान हे भगवद्‌ वैमुख्य से ज्ञान आवृत हो 
जाता हं, एवं भगवत्‌ साम्मुख्य से ज्ञान स्वरूप की उपलब्धि होती हो ॥ 


बक“ 


अ०२ वेदान्तदशनमु १५३ 


तद्णुणसारखात्‌ तद्व्यपदे श प्राज्ञवत्‌ ।२।३।२७ 
सुपणवितो सदृशौ सखायो ॥११।११। इ 
देहस्त्वचित्‌ पुरुषोऽयं सुपर्णः ॥११।२३।५४ 
यावदात्माभावित्वाच्च न दोपस्तद्दर्शनात्‌ २३।२८ 
एकस्येव ममांशस्य जीवस्येद महामते ॥११।११।४ 
पु स्वादिववस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌ ।२।३।२६ 
हग्‌ रूपमाक वपुरत्र रन्धे हि 
परस्परं सिद्धयति यः स्वतः खे ॥ 
आत्मा यदेषामपरो य आद्यः 
स्वयानुभूत्याखिलसिद्धसिद्धिः ॥११।२२।३१ 


यदि जीव मेरे स्वरूप को भूल जाता है, तव आत्मा से भिन्न हो जाता 

हैं, इस पुरुष का संसार होता है, वह संसार देह से देह को प्राप्त करना एक 
जन्म से अपर जन्म को प्राप्त करना है। जन्म के वाद जन्म, मरण के 

वाद मरण है । 

जीव ज्ञाता होकर भी ज्ञान स्वरूप है; क्योंकि तद्गुणेति, ज्ञान जिनका 
गुण है, स्वरूपानुबन्धी ज्ञान युक्त हैं । प्राज्ञवत्‌ जैसे यः सर्वज्ञ: सर्ववित्‌ रूप से 
विष्णु को कहा गया है अनन्तर उनको ही सत्यं ज्ञानं रूप से भी कहा गया है, 
अतएव ज्ञाता ज्ञान स्वरूप निदिष्ट हुआ हे । 

नित्य ज्ञान स्वरूप एवं चित्‌ रूप से जीव एवं परमात्म सदृश है, अत 
एव दोनों सखा की भाँति हैं । देह अचित्‌ हे» एवं पुरुष- जीव सुवणं है अर्थात्‌ 
व यी जीव ज्ञाता है, ऐसा कथन निर्दोष हे, कयोंकि-यह प्रतीति 
आत्मसमान काल भाविनी है । आत्मा अनादि काल से ही सम्पन्न हे, जेसे 
रवि प्रकाशक होकर भी प्रकाश रूप है, जवतक सूर्य है तव तक हे वेसा कहा 
जावेगा, तिभैद वस्तु में दो प्रकार प्रतिभात होना विशेष पदार्थ का फल है । 

मेरा अंश स्वरूप ही जीव हे ॥ 

ज्ञान आत्मा का गुण है, किन्तु सुषुप्ति में वह ज्ञान न रहने से अनित्य 
है, इस प्रकार आशङ्का के उत्तर में कहते हैं-तु शब्द शङ्काछेद के लिए हैं, 
“न? का अनुवर्त्तन प्रथम सूत्र से हुआहै । इस का ज्ञान सुषुप्ति में भी था जाग- 
रामे उस की अभिव्यक्ति हुई है ॥ दृष्टान्त पु स्त्वादि था, कैशोर में उस की 


3 see ono नळ 
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> ध-अनपल ९7 घडो न्यतर 
नित्योपलग्धि-अनुपलड्धि प्रसङ्गोऽन्यत 
La पो ० तळ 
नियमा वान्यथा !२।२।३० 
एष नित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्घाञ्चयः स्क 
आत्मसाया गुशैविश्व भाह्मानं सुजते प्रभु: ।६।११।४ 


जैसे अभिव्यक्ति होती है । सुषुप्ति के समय ज्ञान प्रसङ्ग का निवारण श्रुति ने 
ही कियाहै । विषयका अभाव ही उसका कारणहै अन्यथा सुषुप्ति में अवस्थित 
आत्माका अनुसन्धान ही नहीं होगी । इन्द्रिय संयोग रूपा कारण सामग्री उस 
की अभिव्यञ्जिकाहै । असत्‌ वस्तु की उत्पत्ति माननेपर क्लीव को भी पु स्त्व 
की उत्पक्ति होगी । अतएव ज्ञान स्वरूप अणु जीव नित्य ज्ञान गुणवान्‌ है ॥ 

आकाश मैं जैसे सूर्यं स्वतः प्रकाश शील होकर रहते है, वेसे आत्मा 
भी शरीर में स्वप्रकाश रूप में रहते हैं, स्वतः सिद्ध प्रकाशता के कारणा 
परस्पर प्रकाशक भी व प्रकाश्यक है, क्योंकि वह चित्‌ स्वरूप स्व प्रकाश हब 
रूप ज्ञाता, ज्ञान स्वरूप हे । 

अनन्तर प्रति पक्ष सांख्य मत में दोष प्रदर्शन करने के लिए कहते हैं, 
उन के मत में ज्ञान मात्र विभु आत्माहँ, इस प्रकार कथन युक्त हे अथवा नहीं 
अणु कहने से सुख दुःख की उपलब्धि नहीं होगी । मध्यम परिमाण कहते पर 
अनित्यत्वापत्ति इस लिए विभु आत्मा, सिद्धान्त मानना ही ठीक हैँ, उत्तर 
में कहतेहेँ ॥ अन्यथा ज्ञान मात्र विभु आत्मा इस सिद्धान्त मे नित्य उपलब्धि 
और नित्य अनुपलब्धि प्रसङ्ग होगा, अन्यतर का प्रतिबन्ध एबं नियम नित्य 
होगा । इसका अर्थ इस प्रकार हे, लोक सिद्ध पदार्थं की नित्य उपलब्धि एवं 
अनुपलब्धि हे । विभु आत्मा यदि उन दोनों के प्रति कारण हो तो नित्य एवं 
युगपत्‌ ही लोक उन दोनों की उपलब्धि करेंगे। इस प्रकार विभु आत्मा 
भावते पर सर्केत्र सर्वदा शरीर में भोग की प्राप्ति भी होना चाहिए । अहृष्ट के 
हारा भोज प्राप्ति की तरतमता हे, यह थी नहीं कहीं जा सकती है । भतान्तर 
में भी दूषण समान है, हमारे मत में आत्मा के अणुत्ब से प्रष्ति शरीर में भेद 
प्राप्त होते के कारण कोई शंकानहीं है, अणु का भी सर्वत्र कार्य क्रम से स्वोर 
हें, युगप नहीं हे, अतएव अदोष है ॥ 

बह आत्मा नित्य अव्यय, सूक्ष्म, सबाश्रय, स्वदुकहे, एवं आत्ममाया 
गुण से स्वतन्त्र होकर भोगायतन की कल्पना करता है । 

जीव कर्ताहि, गुण नहीं, क्योंकि शाजार्थ वत्त्वात्‌ स्वर्ग कामो यजते 
इत्यादि शालन वाक्य से चेतन कर्ता को उपलब्धि होती हुँ, गुण कत्तु त्व में उस 


अ० ९ वेदान्तदशनम १५५ 


ता शाघार्थवत्व [त ।२।३ 
कत[ शाख्नाथवलात्‌ ।२।३।३१ 
ह्यस्यास्ति प्रियः कश्चिन्ञाप्रियः स्वःपरोऽवि वा 
[9 


© 


~ 


नादत्तआत्माहि गुणं न दोषं न क्रिया फलम्‌ ॥ 


न पा नाळ 0020 प्र टन पने 02 
उदासीनवदासीनः परावरहगीश्वरः ॥६॥१६॥११ 


~ 
स्वप्ने सुषुप्त उपसंहरते स एकः 


न्द्र्यिशः ॥११।१३।३२ 


22-2०” 


ट्ः 
९१ 


स्सत्यन्वयात निणृणवुत्तिह 


की निरर्थकता होगी । शाख फल हेतुता बुद्धि को उत्पन्न कर कर्म समूह में सड 
उत्पादन नहीं किया जाता है । 
गेव का कोई प्रिय अथवा अप्रिय नहींहे, बह स्वयं ही समस्त बुद्धियों 
है ॥ 
जीव का कर्तृत्व यथार्थ हैं। विहार के उपदेश के कारण जीव का 
क्र त्व अवश्य स्वीकार्य हैं। सतत पर्येति जक्षन्‌ क्रोडन्‌ रममाण, वह वहाँ 
जाता है, भोजन करता है, क्रीडा एवं रमण करता है इत्यादि वाक्य से मुक्त 
का भी क्रीडा अभिधान होने पर जीव का कत्तृत्व सत्य है, अतएव कत्तं त्व 
मात्र ही दोषा वह हैं, ऐसा नहीं किन्तु गुण सम्वन्धसे दुःख की उत्पत्ति होती 
है ॥ जिस से गुण सम्वन्ध ही स्वरूप की ग्लानि का उपादान करता हैं ॥ 
जीव कर्ता है.सुख दुःख क्रियाफल को वह ग्रहण नहीं करता हुँ, वह 
कार्ये कारणा का साक्षी है, कारण वह समर्थ है देहाकि पारतन्त्य शुन्य है । 
उपादान से जीव का कत्तृत्व सिद्ध होता है, स यथा महाराज” इस 
प्रकार उपक्रम करके एवभेवेष एतान्‌ शरणान्‌ गृहीत्वा” इत्यादि शति से जीव 
का प्राणादिक के साथ गमन कहा गया है, लोहाकर्षक मणि की भाँति चेतन 
जीव का ही कर्तृत्व है, अत्य के ग्रहण से घ्राणादि की करणता है, किन्तु 
ब्राणादि के ग्रहणे अन्य की करणता नहंहै, अतएव जीव का ही कत्त त्व है ॥ 


१५६ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतमु पा३ | 


व्यपदे शा्चक्रियायां न चेन्निद शविपर्ययः ।२।३।३४ 
स एष आद्य: पुरुषः कल्पे कल्पे सुजत्यजः 
आत्मन्यात्मनात्मानं स संयच्छति पाति च ॥२।३।३४ 

उपलब्धि वदनियमः ।२३।३५ 
न घटत उद्भवः प्रकृति प्रुषयोरजधो 
रुभय युज। भवन्त्यसुभृतो जलबुद्‌ वृदवत्‌ । 
त्वयि न इमे ततो विविधनाम गुण: परमे 


सरित इवार्णवे मधुनि’ लित्युरशेषरसाः १०।८७।३१ 
[aN [aN र 
शाक्त विपय्ययातू | २।३।३६ 

चेतन जीव ही कर्त्ता है, जो जाग्रत अवस्था में स्थूल देहादि को चक्षु- 
रादि द्वाराभोग करतेहैं,वह अनुक्षण धर्मीहै, अर्थात्‌ क्षणिक वाल्य तारुण्यादि 
धमंवान्‌ है। स्वप्न में जाग्रत अवस्था में दृष्ट पदार्थं के समान वासना मय 
समूह पदार्थ को भोग करता है। एवं सुषुप्ति उन सवो का उप संहार भी 
करता है। 

जह अवस्थात्रय का द्रष्टा है, आत्मा केसे द्रष्टा हो सकता है, वुद्धि सव 
दीखती है ? उत्तर देते है; वह इन्द्रियेश है, बुद्धि इन्द्रियों का स्वामी नहीं 
है । स्मृति द्वारा सर्वावस्था में सम्पर्क स्थापन करता है, इस प्रकार वाल्य 
युवादि अवस्था में भी प्रति सन्धान द्वारा आत्मा की एकता सिद्धि होती है। 

युक्तथन्तर दिखाते हैं-- 

आत्मा कर्ता न होकर यदि बुद्धि कर्त्ता होती हे तव निर्देश का बिप 
रीत होता । तैतिरीयक में वर्णित है, विज्ञान यज्चंतनुते कर्माणि तनुते ऽपि च 
(५।१) इस से ज्ञात होता है, कि--यदि वुद्धि कर्ता होती तव विज्ञानं कर्त्ता 
अथात्‌ कर्ता विज्ञान आत्मा इस प्रकार न होकर विज्ञान का ऐसा पाठ होता 
अर्थात्‌ विज्ञान्‌ शब्द में तृतीयाविभक्ति होती, किन्तु यहां बैसा नहीं है, अतः 
विज्ञान शब्द से आत्मा का वोधहोता है । 

प्रकृति कत्तं त्व वाद में दोष दिखाते है-- 

जीव एवं प्रकृति उभय का कत्त्‌ त्व है, अथवा दोनों में से एक किसी 
का है, ऐसा होनेपर अनुभूति का वेपरीत्य होगा । अतएव जीवात्मा का देह 
` कत्तृ त्व और विश्वात्माका विश्व कत्तृ त्व मानना होगा, परमात्माका कत्तृत्व 
ही सम्भव है, परमात्मा की शक्ति से ही जीवका कत्तृत्व है । 

प्रकृति कर्ता होने पर पुरुष निष्ठ भोक्त त्व शक्ति का विपर्य्यय भी होगा 


|| 


अ०२ वेदान्तदर्शनम्‌ १५७ 


जाग्रत्‌ स्वप्नः सुषुप्तञ्च गुणतो बुद्धिवृतयः 

तासां बिलक्षणो जीवः साक्षिखेन विनिश्चितः ॥११।१३।२७ 
समाध्यभावाच्च ।२।३।३७ 

एवं विभृश्थ गुणतो मनसस्त्र्यवस्था 

मन्मायया मयि कृता इति निश्चितार्थाः 

सञ्छिद्य हाहं मनुसानसढुक्तितोक्ष्ण-- 

ज्ञानासिना भजत माखिलसंशयाधिम्‌ ॥११।१३।३३ 


यथा च तक्षोभयथा।२।३।३८ 
कार्थ कारण कर्ता त्वे कारणं प्रकृति विदुः 
भोक्तृत्वे सुखदुःखानां पुरुषं्रक्ृतेःपरम्‌ ॥३।२६।५ 
परात्‌ तु तचछ _तेः।२।२।२६ 
गुणे विचित्राः सृजतीं सरूपाः प्रकृति प्रजाः । 
विलोक्य मुभुहे सद्यः स इह ज्ञान गुहया ॥३।२६।५ 


ड त्त 
एवं भोक्त,त्व भी प्रकृतिमें आवेगा, जो कि सिद्धान्त विरुद्ध है। पुरुष, भोक्ता 
होने के कारण यह सिद्धान्त है, प्रकृति वाद का । कर्ता से अतिरिक्त भोक्त,त्व 
के असम्भव होने के कारण पुरुष को शक्ति भी प्रकृति गत हो जाती है, 

जागर स्वप्न सुषुप्ति ये तीनों बुद्धि की बृत्तिहै, जीव की नहीं है, सत्त्व 


से जागरण होता है» रजः से स्वप्न, एव तमसे प्रस्वाप होता है, चतुर्थ तत्त्व 
सर्वत्र साक्षी रूप में अनुस्यूत है, जीव उस से विलक्षण ही है। क्योंकि वह 
साक्षी है॥ 

मोक्ष के साधत स्वरूप समाधि का अभाव होने के कारण प्रकृति 
कर्तुत्व वाद सदोष है। मैं प्रकृति से भिन्न हूँ इस प्रकार वुद्धि ही समाधि है, 
वह सम्भव ही नहीं होगा, प्रकृति अपने से अपने को भिन्न नहीं मान सकती 
है, क्योंकि वह प्रकृति जड़ है । अतएव जीव ही कर्त्ता है । 

मन की अवस्थात्रय है, यह मेरी अविद्यासे ही है । इस प्रकार निश्चय 
कर आत्म स्वरूप में स्थित होकर समस्त संशय को विदूरित करें, और हृदय 
में स्थित परमेश्वर को ध्यान करें संशय समूह को किस से छेदव करना है, 
इस लिए कहते हैं अनुमान के द्वारा सज्जन गणों के उपदेश से, श्रुति वाक्यसे, 
एवं ज्ञान स्वरूप तीक्ष्न स्वड्गके द्वारा संशयो को छेदन कर ॥ 
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एवं पराभिध्यानेन कत्‌ त्वं प्रकृतेः पुमान्‌ ॥ 
कर्भखु क्रियनाणेषु गुणेरात्मनि सन्यते ॥३।२६।६ 


तदस्या संसृति बेन्ध; पारतन्त्यञ्च ततकुतश्‌ ॥ 


भवत्यकर््त रीशस्य साक्षिणो निवृ तात्सनः ॥३।२६१७ 


श्र 


कृतप्रयत्नापेक्षस्तु विहित 


लखिटातैगथ्णीलिम्य' tDIBIDe 
मतिषडवियश्योदिभ्य: ।२।३।४० 


अनन्तर जीव का कर्तृत्व दृष्टान्त के द्वारा देखाते हँ--जेसै सूत्र धर 
(बडोई) उभय रूप से कर्ता होता है । काड च्छेदन में वास्यादि के द्वारा कर्ता 
होता हे, वेसे जीव भी विषय ग्रहण विषय में प्राणादि द्वारा शक्ति प्रयोग से 
कर्ता होता है। इह प्रकार प्राकृत देहादि द्वारा जो कत्तृत्व है, वहनिश्चय 
शुद्ध पुरुष से प्रवृत्त होते पर भी गुण वृत्ति प्रचुरता के द्वारा देहादि हेतु रूपसे 
उपचारित होता है, क्योंकि-जीव के जन्मादि में प्रकृति गुण सङ्ग ही कारण 
होता हे ॥ 

कार्य-शरीर, कारण-इन्द्रिय, कर्त्ता-देवता वर्ग, पुरुषकी तद्भ्ावा पत्ति 
में प्रकृति ही कारण है, कूटस्थ का विकार सम्भव नहीं हे । प्रकृति परिणाम 
भूत देहादहङ्घारक्कत ही कत्त त्वादि हे । भोक्त.त्व में पुरुष कारण है, इस का 
इस प्रकार अभिप्राय है, यद्यपि अहङ्कार गत ही कार्य्येत्वादि कर्च तब एवं 
भोक्त त्व भी हे, तथापि विकार जड़ का ही है, भोग चैतन्य का होता है । अत 
एव जीव ज्ञान स्वरूप होने पर भी ज्ञातृत्व भी उन में है, वह द्रष्टा है, जीव 
का कत्त त्व सूत्रधर दृष्टान्त से दिखाने का अर्थ यह है कि जीव में कत्त, त्व 
नित्य नहीं हैं ॥ 

जीव का कत्तृ त्व स्वायत्व अथवा परायत्त है, ? इस प्रश्न में “स्वर्ग 
की कामना से यज्ञ करे, ब्राह्मण सुरापान न करे ” इस प्रकार विधि निषेध 
वावयसे जीव का कत्तृत्व का स्वायत्त वोध होता है । इस के उत्तर में कहते 
हैं अन्त, प्रविष्ट: शास्ता जनानां य आत्मनि तिष्ठन्‌ आत्मान मन्तरो यमयर्ति, 
एष एव साधु कर्मे कारयति इव सव शृतियोंमें परायत्तका ही वोध होता है। 

श्रीविष्णु निज शक्ति द्वारा विचित्र सृजन करते हैं, जीव उन विचित्र 
सृजन कारिणी को देखकर मुग्ध हो जाता हैं अपना स्वरूप भी विस्मृत हो 
जाता है, ईश्वर जीव को नियमन करते है। प्रकृति का अध्यास से उस के 
गुण कर्म को अपना मानकर कत्तु त्व का आरोप अपने में कर लेता है । इस 
प्रकार देवी माया में आसक्त होने के कारण साक्षी होकर भी कर्म वन्ध होता 


की 352 95532 -----८-- 
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जे शतशूल स्त्रिनाल: पञ्चरकन्धः पंजूचरसप्रसूतिः 


खो हिसुपर्णेनीइ-ह्त्रिबलूकलो टविफलोऽर्क प्रविष्टः \ 
अदन्त चक फलमस्य युध्वा प्रामेचरा एक सरण्य वासाः 
हुँसा थ एकं बहुरूपसिज्यर्माथामयं वेद स वेट वेदम्‌ ।११।१२।२२-२३ 
कर > 


शो नांनाव्यपदेशादन्यथाचापि 


~ 


[a ~ 


दास कितवा धी ही ज्र दे 
दास कितवाददमधायत एक ।२।२१४१ 


बन्धोष्स्याविद्ययानादि विद्ययाच तथेतरः ।१११११।४ 


है, परतन्त्रता को प्राप्त करलेता है. सुखात्मक होकर भी जन्म मृत्यु प्रवाह को 
प्राप्त करता हे ! 

परेशायत्त कत्त'त्व होनेसे विधि निषेध शाजव्यर्थ होगा इस शङ्का के 
उत्तर में कहते हैं--जीवकृत धर्माधर्म स्वरूप प्रयत्न को अपेक्षा न करके ही 
परमेश्वर उन्हें कर्म में प्रवृत्त करते हैं। अतएव उक्त दोष की आशा नहीं 
है । तु शब्द शङ्का निरसन के लिए है। कर्ता भी परप्रेरित होकर कार्य 
करता है, कंत्त त्व भी उस में रहता हे । विहित प्रतिषिद्ध शाख व्यथे नहीं 
है । आदि शब्द से निग्रह--अनुग्रह-वेषभ्यादि परिहार की उपपत्ति का ग्रहण 
है । जीव प्रयोज्य कर्ता है, और ईश्वर प्रयोजक कर्ता हैं, परमेश्वर के अचु- 
मोईन को छोड़कर जीव का कत्तृ त्व सम्भव नहीं है, इस प्रकार समस्त 

द्वान्त निर्दोष होता है 
अ ME से सृष्ट यह जगत्‌ है, एवं ईश्वराश्रित हे । जीव ईश्वर के 
आदेश से पाप पण्य फल भोग के लिए विश्व में स्थान प्राप्त करता है। यह 
विश्व एक बक्षरूप है, उस को कहते हैं, पुण्य एवं पाप इसका दो वीजहै । शत 
मूल-अपरिमिंत वासना इस का मूल है । लिन गुण ही इसका प्रकाण्ड है, पश्च 
भूत स्कन्ध है, पश्वरस इस से उत्पन्न होता है । एकादश इन्द्रिय शाखा हँ । 
जीव एवं परमात्मा का ही यह नौड हैः वातपित्त का इस का वल्कल क । घुख 
दुःख फल हे । सूर्य मण्डल पर्यन्तयंह व्याप्त है, इस के वाद संसार नही है ॥ 
कामी गृहस्थगण इस का फल भोगते हैं, विवेकीगण सुख प्राप्त करते हैं, एक 
परमात्मा को जो गुरुकरण के द्वारा जानता हं बहु ही ere 
क्रे पहले ग ब्रह्मांशं कः द गया हे, द्वा श्र | 

और mn संशय यह है कि ब्रह्म माया से परिच्छिरन्न होकार 
जीव होते हैं ? किवा रवि किरण की भाँति ब्रह्म से भिन्न अथच तत्‌ सम्बन्धा 
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मन्त्रवर्णात्‌ ।२।३।४२ 
पादेषु सर्वभूतानि पुंसः स्थितिपदो विदुः। 
अमृतं क्षेममभयं त्रिमू्ध्नोऽधायि सूद्धंसु ॥२।६।१ॐ 
अपिस्मय्यते ।२।३।४३ 
ब्रह्मांशकस्यात्सन अःत्सबन्धनः ॥१२।४।३२ 
एकस्येव ममांशस्य जीवस्येव महामते ॥११।११।४ 


पेक्षी तदंश ही जीवहै ? आथर्वण श्रृतिमें जीव को आकाशोपम कहा गया है। गया है। 


ठीक जीव को भी उसी प्रकार जानना होगा। इस से तत्त्व मस्यादि वाक्य 
सार्थक होता है, इस पूर्वपक्षका उत्तर देते हुए कहतेहैं--नाना सम्बन्ध के व्यप 
देश से जीव को ब्रह्मांश ही कहा जाता है। अथावेणिक श्रुति भी जीव की 
ब्रह्मांश सिद्ध करती है, “जीव ब्रह्म का दास कितव है” इस से अंशांशि 
भाव प्रकट होता हे जीव परेश का अंश है। सूर्य किरण जेसे सूर्य का अंश 
है, ठीक उसी प्रकार जीव हे । जीव ब्रह्म से भिन्न होने पर भी तत्‌ सम्बन्धा 
पक्षी है ब्रह्म शक्तिमत्‌ एक वस्तु है, जीव ब्रह्म शक्ति रूप ब्रह्म॑ क देश होनेके 
कारण ब्रह्मांश हे, अतएव ईश जीव का भेद सुस्पष्ट है, बह भेद नियन्ता 
नियम्य, विभुत्व अणुत्वादि धमं के द्वारा प्रतीत होता ही है। 
हे महामते ! जीव मेरा ही अंश है, मैं एक सत्‌ अद्वितीय हूँ जीव का 
बन्ध ईश्वर विमुखता के कारण अनादि अविद्या से होता है, एवं विद्याद्वारा 
ईश्वरोन्मुख होने पर मुक्त होता हे। 
_ _ “पादोऽध्य सर्वाभूतानि” इस मन्त्र में भी जीव को ब्रह्मांश कहा गया 
हुं । अंश एवं पाद शब्द एकार्थं वाचक हे । यहाँ सर्वा भूतानि-वहुवचन है, 
श्रौत सूत्र में जात्याभिप्राय से अंश शब्द का वचनान्तत्व का कथन हे, अन्यत्र 
भी इस प्रकार जानना होगा। भू आदि समस्त लोक जिस में रहते हैं, वे 
सव पुरुष के स्थिति पद कहलाते हे । पाद की भाँति पाद अंश हैं, जिस का 
वह स्थिति पाद्‌ हं, उन स्थिति पद के पादमें अर्थ अंश रूप में लोक में समस्त 
र जानना होगा । त्रिपाद विभूति अमृत स्वरूप हे, वह त्रिलोक 
में नहीं ह ॥ 
गीता में जीव को ब्रह्मांश कहा गया है, उस वाक्य में जीवको सनातन 
कहा गया है, इस लिए उपाधि को जीव कहना ठीक नहीं है, ब्रह्म सम्बन्धा 
पक्षी ब्रह्मांश ही जीव है, उस का कतु त्वादि ब्रह्मायत्त है, जीव की सूक्ष ज्ञान 
स्वरूप, ज्ञाता अणु, स्व प्रकारा कहा गया है, यह सव ही ईश्वराधीन होने के 


|. NP 
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प्रकाशादिवन्ने वं परः ।२।३।४४ 
भक्ति योगेन मनसि सम्यक्‌ प्रणिहितेऽमले 
अपश्यत्‌ पुरुषं पूर्णं मायाञूच तदपाश्रयाम्‌ ॥ 
यया सम्भोहितो जीव आत्मानं त्रिगुणात्मकम्‌ 
परोऽपि मनुतेऽनर्थं तत्‌ कृतञ्‌चाभिपद्यते ॥१।७।४-५ 
स्मरन्ति च ।२।३।४५ 
एते चांशकलाः पुसः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ 
इन्द्रारिव्याकुलं लोकं मृडयन्ति युगे युगे ॥१।३।२८ 


कारण जीव ब्रह्मांश है । 

्रह्मांश जीव की ईश विमुखता के कारण अनादि अविद्या से बन्ध 
होता हे । एक सम्‌ अद्वितीय परमानन्द स्वरूप मैं हुँ, मेरा ही सनातन अंश 
जीव हे ॥ है 
अंश शब्द से जीव को उल्लेख करने पर भी “पर” मत्स्यादि अवतार 
के समान जीव अंश नहीं है, उदाहरण इस प्रकार हें, जैसे तेजोऽशं रवि जिस 
प्रकार तेज शब्द से कथित होने पर मी, तेजः शब्द से कथित खद्योत 'जुगुनु' 
पूर्वोक्त तेजः शब्दितका समकक्ष नहीं हो सकताही है, वेसेहे, भगवद्‌ अंशावतार 
एवं जीव में अन्तर सुस्पष्ट है॥ 

अक्ति योग द्वारा मन सम्यक्‌ अमल होनेपर व्यास जीने पूर्ण पुरुष को 
देखा था, एवं माया उनसे विदूर वर्तिनी है, यह भी देखा था , जिस माया 
से जीव सम्मोहित होकर अपने को त्रिगुणात्मक मानता है, एवं उसके सङ्केत 
से चलने लगता है, ईश्वर स्वरूप स्वराट्‌ माया वश्य नहीं है, नियन्ता है, और 
जीव माया वश्य है, ॥ 

स्मृति अंश का विवरण इस प्रकार है, स्वांश एवं विभिन्नांश, अंशो 
को सामर्थ्य के अनुरूप सामथ्थे, स्वरूप, स्थिति आदि स्वांश में होते हैं, स्वांश 
के साथ स्वांशी का अनुमात्र भी भेद नहीं होते हैं, विभिन्नांश समूह अंशी से 
स्वरूप शक्ति आदि विशिष्ट है, स्वांश अवतार समूह समस्त गुणों से परिपूर्ण 
एवं निखिल दोषों से रहित है, इसका तातूप्यं है कि श्रीकृष्ण स्वयं भगवान्‌ 
है, और ये सव अवतार उनके अंश कलारूप है । श्रीकृष्ण स्वयं सर्वाशी हैं ।. 
मत्स्यादि अवतार समूह अंश होने पर भी जीव की भाँति श्रीकृष्ण से भिन्न 
नही हैं ॥ 

विभुति वर्णेन के वाद कुछ विशेष कहते हैं । पु सः परमेश्वर के कोई 
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अनुज्ञापरिहारो देहसम्बन्धात्‌ ज्योतिरादिवत्‌।२।३।४६ 
यदेतद्विस्मृतं पुंसो भद्भाव भिन्नमात्मनः । 
ततः संसार एतस्य देहाह हो मृते मृतिः ॥ 
लब्धेहू मानुषीं योनि ज्ञानविज्ञानसस्भवांस्‌ । 

आत्मानं यो न बुध्यते न क्बचित्‌ क्षेमसाप्नुयात्‌ ॥॥।६।१६।५७।५८ 


कोई अंश है, और कोई कला विभूति रूप है, मत्स्यादि भगवदवतार होनेपर 


भी एवं सर्वज्ञ सर्वशक्तिमत्त्व होनेपर भी यथोपयोग ही ज्ञान क्रिया शक्ति का 
आविष्कार उन में है | कुमार नारद प्रभृतिमें अधिकार के अणुरूप यथोपग्रोग 
अंश कला का आवेश । है, कुमार आदि में ज्ञानावेश' पृथु आदिमें शक्तघावेश 
है । कृष्ण साक्षात्‌ भगवानृहै, एवं समस्त शक्ति का आविष्कार उन में है, इन 
सव का प्रयोजन यह है--कि मर्य्यादा लड्कनकारी मनुष्यों से व्याकुल मनुष्य 
लोक को रक्षा करने के लिए ही है। 

युक्तचन्तर के द्वारा कुछ विशेष कहते हैं । 

जीव ब्रह्मांश होने पर भी अपनी स्वतन्त्रता का दूरुपयोय के कारण 
आत्म स्वरूप को भुल जाताहै, एवं देह सम्वन्ध करलेताहै। मत्स्यादि अवतार 
कभी ऐसा नहीं करते । इस लिए ही जीव को उपदेश आदि के हारा नियमन 
परमात्मा लीला से करना पड़ता है। जीव स्वकर्म वश विभिन्न भोगायतन 
को पाता है, इस की विधि व्यवस्था परेश को ही करना होता है, मत्स्यादि 
अवतार इस प्रकार कर्मवश नहीं है, तो उन सव को साधु असाछु कर्म कें 
और प्रेरणा ही दी जाती हे और तमेव विदित्वा अतिमृत्युमेति भी नहीं कहना 
पड़ता हू, इस म॑ दृष्टान्त इस प्रकार हे । ज्योति: पदार्थ नेत्र हे, और वह 
सुय्याँश होने पर भी देह सम्वन्ध के कारण नाना प्रकार परेश अनुग्राह्म होता 
है, अर्थात्‌ नेत्र की प्रवृत्ति निवृत्ति जैसे सुय्यं की अपेक्षा से होती है, वैसे सूर्य्य 
के लिए नहीं है, वह स्वयं प्रकाश है, जीव और मत्स्यादि अवतारों का प्रभेद 
ठीक उसी प्रकार है। 

यदि जीव मेरे स्वरूप को भूल कर मेरे से भिन्न हो जाता है, तव उस 
समय से ही उसे को संसार हो जाता है, देह से देहान्तर प्राप्ति मृत्यु के वाद 
फिर से मृत्यु यह्‌ ही संसार का स्वरूपहै । यद्यपिभोग सम्पादनाथे शरीरान्तर 


में ज्ञान होता है तथापि मनुष्य शरीर में विशेषता है, यह ज्ञान विज्ञान सम्भव | 


है, अर्थात्‌ ज्ञान शाल्ञो्थ, एवं विज्ञान ्रपरोक्ष, इन दोनों मनुष्य शरीर में 
ही होते हैं ॥ यदि जीव मानुष देह में शाख अध्ययन एवं अर्थ का अनुभव नहीं 
करता हे, तव वह किसी भी अवस्था में कभी भी सुखी नहीं होगा ॥ 


| 
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अमन्‍्ततेश्वाब्य[तकर २२४७ 
अपश्यत्‌ पुरुषं पुर्ण मायाजूच तदपाश्रयाम्‌ 
यथा सम्सोहितोजीव आत्मानं त्रिगुणात्मकम्‌ 
परोऽपि सनुतेऽनर्थं तत्‌ कृतञ्‌चाभिपद्यते ॥ 
अनर्थोपशमं साक्षात्‌ भक्तियोगमधोक्षजे ॥१॥७॥४-५-६ 
आभास एव च ।२।३।४८ 
विज्ञाप्प परसगुरोः कियदिव सवितुरिव खद्योतैः ॥६।१६।४६ 
एक स्वथं ज्योतिरनत्यमव्यथं 
स्वसंस्थया नित्य निरस्त कल्सषम्‌ 
ब्रहाख्यसस्योद्भव नाशहेलुभिः 
व्वशक्तिभि लक्षित भावनिवतिम्‌ ॥१०।७०।५ 
क “ 
गरृदष्ानियमांतू ।२।३।४६ 
जीव अपूर्ण होने के कारणं मत्स्यादि अवतार च यादि अवतार की समकक्षता कर नहीं. समकक्षता कर नहीं 
सकते हैं । मत्स्यादि अवतार पूर्ण है एवं स्वरूप शक्तिमत्‌ हे । 
ईश्वर एवं जीव स्वाभाविक ही भिन्नहे, ईश्वर पूर्ण हु, उन पूर्ण पूरुष 
को देखा, जिन को आश्रय कर माया रहती है, जीव उसी माया से बड़ हो 
जाता हूँ । परेश की भक्ति से अज्ञान विदूरित होता है । मत्स्यादि अवतार 
स्वराट्‌ है उन में मायावश्यता नहीं है, वे सब ही स्वामी है 
पूर्वोक्त हेतु में दोष प्रदर्शन करते हैं-- 
अंशांशि होने के कारण मत्स्यादि अवतार के सह समता का स्थापक 
हेतु सद्हेतु न हीं है, आभास है, वह सत्‌ प्रति पक्ष रूप हेत्वाभास है । देषम्य 
बोधक हेतु की विद्यमानता सर्वत्र है। सूत्र में 'च' कार दृष्टान्त को सूचित 
करता है । द्रव्यत्वेन पृथिवी एवं आकाश का एक रूपेण साधन नहीं हो सकता 
हे । नतो पदार्थत्वेन भाव एवं अभाव पदार्थं का एकरूप ही होगा, इस प्रकार 
मत्स्यादि अवतारों में असर्व शक्ति व्यञ्जकत्व है» जीव में शक्ति का प्रकाश 


उपसर्जन रूप हे जीव शक्ति रूप अंश है। दै 
परम गुरु के समक्ष कहता ही क्या है, खद्योत क्या सूर्य को प्रकाश 


कर सकता हे ॥ 2 
आप अद्वय स्वरूप,हैं स्वयं ज्योति रूप हैं, नित्य निरस्त माया गुणक 


हैं, एवं इस विश्व की सृष्टि स्थिति पालन कर्चा हैं, एक आनन्द स्वरूप न 


em 
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नूनं ह्यदृष्ट निष्ठोऽयमहृष्ठपरमोजनः 
अहष्टमात्मन स्तत्त्वं यो वेत्ति स न मुझ्ति ॥१०।६।३० 
अभिसन्ध्यादिष्वपि चेवम्‌ ।२।३।५० 

कम्मंणा जायते जन्तुः कर्मणेव विलीयते 

सुखं दुःखं भयं क्षेमं कर्मणेवाभिपद्यते ॥१०।२४।१३ 
प्रदेशादिति चेन्नान्तभावात्‌।२।३।५१ 

्षुद्राशा भूरि कर्माणो वालिशा वृद्धसानिनः ॥१०।२३।४ 

ॐ तृतोयः पादः समाप्तः # 


इस प्रकार प्रासङ्गिक प्रकरणा समाप्त करने के वाद प्रकृत विषय का 
विचार करते हैं। काठकोपनिषद्‌ में नित्योंका नित्य, चेतनों का चेतन, एक 
परमात्मा अनेकों को अभीप्सित फल प्रदान करते है । इस प्रकार वाक्य समूह 
हैं। बहाँपर नित्य चेतन रूप से प्रतीत अनेक जीव समान है अथवा असमान 
है ? इस प्रकार के उत्तर में कहते हैं--वे सब समानहींहै, पूर्व सूत्र से कार 
का अनुवत्तेन हुआ हे। कारण की जीव सवस्वरूपतः सम होने पर भी अदृष्ट 
के अनियम के हेतु जीव नाना प्रकार होते हैं, वह अदृष्ट अनादि है। जीव 
मात्र की स्थिति अदृष्ट में है, अदृष्ट स्वकृत कर्म को कहते हैं । सुख दुःख आदि 
भोग में अदृष्ट ही परम कारण है । इस प्रकार अदृष्ट को अव्यभिचारी कारण 
रूपसे जो जन जानताहे, वह वैषम्य जनित प्रतिकुलतासे उद्विग्न नहीं होता है। 

वेषादिके द्वारा वैषम्य होता है, यह भी नहीं कहा जा सकताहै । क्योंकि 
अभिसन्धि आदि मे भी अदृष्ट ही एकमात्र कारण हे, इस लिए अदृष्ट को ही 
वैचित्र्य का कारण कहना ठीक है । द्वेषादि को कारण कहने पर भी मूलतः 
अदृष्ट ही कारण होगा च कार से प्रति क्षणं वैचित्र्य का भी समुच्चय होता ॥ 

स्वर्ग भुमि आदि प्रदेष के विशेष से ही वैचित्र्य. होना आवश्यक हैं? 
नहीं प्रदेश विशेषकी प्राप्ति भी अदृष्ट की अपेक्षा से होती हे स्वगीदि लाभ भी 
अहृष्ट से ही होता हे, तव अदृष्ट ही मल कारण है। विशेष कर एक प्रदेश 
स्थित ब्यक्ति मे भौ वैचित्र्य देखने म आता हे ॥ स्वगादि की कामना से गुरु 
तर कम करते हैं ॥ 

इति श्रीमद्‌ वेदव्यासकृतब्रह्मसूत्रभागवत भाष्ये 
द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पाद: ॥ 


ॐ तृतीयः पादः समाप्तः ॐ 


[~ 2. ::....... 
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अ अथ द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थ: पादः % 
3% 


तथा प्राणाः २४१ 
अन्तः शरीर आकाशात्‌ पुरुषस्य विचेष्टतः 
भोज: सहो बलं जज्ञे ततः प्राणो महानसुः ॥२।१०।१५ 


गौण्यसम्भवात्‌ ।२।४।२ 
स वाच्य वाचकतया भगवान्‌ ब्रह्मरूपधुक्‌ 
नाम रूप क्रियाधते स क्म्भाकम्संकः परः ।२।१०।३६ 
>.... ७ ैैेौै ल्‍ झ + nS 

तृतीय पाद में भूत विषय श्रुति विरोध का परिहार हुआ है । सम्प्रति 
चतुर्थे प्राण विषय विरोध का परिहार करते हैं । प्राण गौण मुख्य दो प्रकार 
है, भौणा- चक्षुरादि एकादश इन्द्रिय, मुख्य पन्च प्राणहै, अब गौण की परीक्षा 
करते हैं, श्रुति कहती है, उनसे मनः प्राण सर्वेन्दिय की सृष्टि हई है । यहापर 
संशयहै कि जीव की भांति इन्द्रियों की उत्पत्ति हुई है, अथवा आकाश आदिः 
के समान ? सृष्टि के पहले असद था वह प्राण खूप से था , इस प्रकाराश्रुति 
से सृष्टि के पहले प्राण शब्दित इन्द्रियों की स्थिति होने के कारण उन सव की 
उत्पत्ति जीव की भाँति माननी होगी । इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर उत्तर 
करते हैं, जैसे आकाशादि परमेश्वरसे उत्पन्न होतेह वैसे ही प्राण एवं ड्न्द्र्यों 
की उत्पत्ति उन से ही है. सूष्टि के पहले एकत्व का ही अवधारण है । विशेष 
कर श्रतियों में मन: सर्बेन्द्रिय की उत्पत्ति परेश से है, ऐसा उल्लेख है ।' जीव 
की भांति इस सव की उत्पत्ति की सम्भावना ही नहीं है । कारण जीव चेतन 
तथा षड़ भाव विकार रहित हैं। कहींपर जीव की उत्पत्ति की जो वात है, 
वह गौणी है । इन्द्रिय प्राकृत होने के कारण स वक, है । एवं ऋषि प्राण 
शब्दद्वारा ब्रह्मका ही वोध होताहै, क्योंकि वे दोनों शब्द सावेज्ञ का वाचक ह 

पुरुष के अन्तःशरीर में जो आकाश है, उस से क्रियाशक्ति द्वारा चेष्टा 
होने पर परेश से ओजः इन्द्रियशक्ति, सह, मनशक्ति, की सृष्टि हुई, अनन्तर 
क्रियाशक्तचात्मक सूक्ष्म रूपसे प्राण की सृष्टि हुई वह सूत्राख्य महान्‌ है, मुख्य . 
असु, सव के लिए प्राण कहलाते हैं ॥ छ 

वहुत्व श्रुति गौणी है, कारण-स्वरूप नानात्व के अभाव से अनेक अथं 
होना सम्भव नहीं हैं। प्रकाश अभिप्राय से ही ब्रह्म में वहुत्व सम्भव है» एक 
ही ब्रह्म बैयूरर्यवद्‌ अभिनेता नट की भाँति अनेक रूप से प्रतिभात होते हैं ॥ 
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तत्‌ पराक्‌ श्रू तेश्व ।२।४।३ 

ततः कालाग्निरुद्रात्मा यत्‌ सृष्ठमिदमात्सनः 

सञ्चियच्छति तत्‌ काले घनानीक सिवानिलः 

इत्थम्भावेन कथितो भगवान्‌ भगवत्तमः ।२।१०।४३--४४ 
तत्‌ पूर्वकलाद्वाच: ।२॥४॥४ 

असो गुणमयेभविभू तसुक्ष्मेखियात्मभिः 

स्वनिस्मितेषु निहिष्ो भुङ क्ते भुतेषु तद्गुणान्‌ ॥१।२।३३ 
सहगते विशेषितत्वाच्च ।२।४।५ 

स वे विश्वसूजां गर्भो देव कर्मात्मशक्तिमान्‌ 

बिवभाजात्मनात्मानमेकध्षा दशधाजिधा ॥ 


“एकं सन्तं वहुधाहृश्यमानं' “एक अनेक रूपाय '? इति प्रकार श्रुति स्मृति का 


संवाद भी है। 

वह भगवान्‌ ब्रह्मरूप धारण कर वाच्य वाचक रूप से वाचक नाम 
समूह्‌ वाच्य रूप क्रिया समूह का सृजन करतेहैँ । माया रूपा शक्ति से सकर्मक 
होते हैं, व्यापारवान्‌ होते हैं, वस्तुत: अकर्मक हैं । 

सृष्टि के प्राक्काल में कुछ वस्तु अविलीन अवस्था में रहते हैं । एवं 
उस से ही सृष्टि वहुत्व की उत्पत्ति है, इस प्रकार आशङ्का भी असङ्गत है । 
कारण--उस समय भी एकत्वावधारण ही श्रत होता है, सुतरां उक्त श्रू ति 
गोणी है ॥ 

परमेश्वर स्वयं अपने से जो कुछ सृजन करते हैं, उस का संहार भी 
स्वयं ही करतेहे, पवन जसे मेध को फैलाकर समेट भी लेताहै, वैसे परमेश्‍वर 
रुद्र रूप से आत्म सृष्ट का संहार करते है इस प्रकार सुजन की प्रक्रिया की 
कहीं गई हैं । श्रुति कहती हैं, सवेशक्तिमत, स्वराट्‌ परेश से आकाश उत्पन्न 
हुआ है, उन्होंने एक होकर भी बहु होने की इच्छां की है । 

प्राग शब्द ब्रह्म पर ही है, इस में युक्ति दिखाते हैं । वाच:-वाणी सूक्ष्म 
शक्ति युक्त ब्रह्म से अन्य विषय का नाम अर्थात्‌ प्रधान महदादि सृष्टि पूर्वक 
होने के कारण सृष्टि के पहले उन सव की पृथक्‌ नाम रूप से स्थिति नहीं थी, 
अतएव प्राण शब्द से ब्रह्म को ही जानना होगा तद्वेदं तहींति श्र्‌ति सृष्टि के 
पूर्व नाम रूप के अभाव को ही कहतीहै, अतएव इन्द्रिय समूह आकाश आदि 


ORR 
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साध्यात्मः साधिदेवश्च साधिभूत इति बिधा 
बिराट प्राणो दशविध एकधा हृदयेन च ॥३।६।७-६ 
ठ्स छी € = 
हस्तादयस्तु स्थितेऽतोनेवेम्‌।२४।६ 
इन्द्रियाणि दश श्रौत्न त्वगृहृग्रमन नासिकाः 
बाक्‌ करो चरणो मेढ पायुर्दशम उच्यते ॥ 
झनो बुद्धिरहङ्कार श्चित्तमित्यन्तरात्मकम्‌ 
के समान उत्पन्न होते हैं । 
असौ हरि भूत सुक्ष्म इन्द्रिय समूह आत्मा मनः आदि को स्वयं ही 
निर्म्माण किए हैं, एवं तत्तद्‌ अंनुरूप विषय को भी आप कर्मानुरूप जीव को 
भोग कराते हैं । 
उक्त प्रकार इन्द्रिय विषयक श्रुति विरोध परिहार करके तद्गत संख्या 
का निरास करते हैं, मुण्डक में “सप्त प्राणा: प्रभवन्ति” बृहदारण्यक में “दश 
में पुरुषे प्राण आत्मैकादश” उल्लेख है, सन्देह है, प्राण सप्त है, अथवा एका 
दश है ? उत्तर । प्राण सात ही है, क्योंकि जीव के साथ सञ्चार गति है, 
काठक में उक्त है, जव पञ्च प्राण ज्ञान एवं वुद्धि मन के साथ चेष्टा नहीं करते 
हैं, तब उस अवस्था को परमगति कही जाती है, श्रोत्रादि पञ्च इन्द्रियाँ एंवं 
वुद्धि मन ये सात जीव की इन्द्रियां सूचित होती हैं। वाक्‌ और पाणि आदि 
अपर पाँच का जीव के साथ गमन का अश्ववण के कारण ईषत्‌ उपकार मात्र 
से ही उनकी इन्द्रियों के मध्य गिनती हुई है । किन्तु वह गौणी है। 
बह प्रसिद्धदेव कर्मात्म शक्ति मान्‌ हरि अपनी शक्ति कार्य रूप विराट्‌ 
को सृजन किया । गर्भ कार्य रूप विराट । देव शक्ति ज्ञान शक्ति इन से हृदया 
वच्छिन्न चैतन्य रूप को एक प्रकार निर्माण किया । कर्म शक्ति क्रिया शक्ति, 
इस सें दशधा दश प्रकार प्राण रूप से अपने को विभजन किया प्राणादि पश्च 
नाय, कुर्म कुकर, देवदत्त, धनञ्जय ये पांस, इस प्रकार वृत्ति भेदसे दश प्रकार 
हुआ। आत्मशक्ति भोक्त, शक्ति इस से अध्यात्मादि भेद से अपने को तिन 
प्रकार किया । 
` साध्यात्म- अध्यात्म इन्द्रिय समूह उस के साथ विराट को सूजन किया 
प्राण दशविध हृदय एकविध है । 
उक्त रूप पूर्व पक्ष के उत्तर में सिद्धान्त करते हैं, संशय निरसन के लिए 
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अणवश्च ।२।४।७ 
प्राणस्यहि क्रियाशक्तिः ॥३।२६।३१ 
प्राणेन्द्रियात्मधिष्णत्वं नभसो वृत्तिलक्षणघ्‌ ॥३।२६। ३४ 
सौनं सदासनजय स्थेयं प्राणजयः शन्नः ॥३।२८।५ 
स्वधिषणानामेक देशे मनसा प्राणधारणस्‌ ।३।२८।३ 
प्राणस्य शोधयेन्‌मार्ग पुर कुस्भकरेचकंः ॥३।२८।४ 


श्रे श्च ।२।४॥= 
बिशेष स्तस्य देहोऽयं स्थविष्ठश्च सथदीथसाम्‌ । 


TESS 
तु शब्द है, हस्तादि सप्तातिरिक्त प्राणा भी स्वीकरणोय है, जीव देह में उनसव 
का भोग साधन है, एवं पृथक्‌ पृथक्‌ कार्य भी है, अतएवप्राण सात ही है, इस 
प्रकार कहा नहीं जा सकता हे । किन्तु पञ्च ज्ञानेन्द्रिय, पञ्च कर्मे न्द्रिय एक 
अन्तर इन्द्रिय इस प्रकार एकादश इन्द्रिय है । रूप रस स्पर्शशब्द गन्ध विषय 
भेद से पांच ज्ञानेन्द्रिय हे, पांच कर्म के भेद से पाँच कर्मेन्द्रिय भी है, एवं 
सर्वार्थ विषय त्रिकालवत्ति अनेक वृत्तिशालि अन्तर इन्द्रिय एक प्रकार ही है, 
उस का नाम मन है, यह मन संकल्प अध्यवसाय, अभिमान और चिन्तारूप 
कार्य भेद से कभी कभी भिन्न नाम से उक्त होता हे, तव मन, बुद्धि अहंकार 
और चित्त नाम होता हैं, मन, संकल्पात्मक-वुद्धि अध्यवसायात्मक अहं 
कार अभिमानात्मक और चित्तचिन्तात्मक कार्यको करताहै, अतएव एकादश 
इन्द्रिय ही हें । 

श्रोत्र त्वग्‌ दृक्‌ रसना नासिका बाक्‌ कर चरण--मेढ॒पायु ये दश इन्द्रिय 
है। मन बुद्धि अहंकार चित्त अन्तर इन्द्रिय है, ज्ञान भेद से एक होकर भी 
चार प्रकार से उक्त होते हैं । 

प्राणों का परिमाण निर्णय करते हैं, भ्राण व्यापी है, अथवा अणु है ? 
दुरश्रवण अनुभव के कारण प्राण व्यापी है, इस के उत्तर में कहते हैं । प्राण 
अणु हैं। सूत्र में 'च' निश्चयार्थकहै । एकादश प्राण अणुहै, नियमन उत्क्रान्ति 
कार्य में प्राण नियुक्त होते हैं । गुण प्रकार के कारण दूर श्रवणादि है । जीव 
के समान सर्वॉङ्ग में ब्याप्ति है। इस से प्राणव्याप्ति वादि सांख्य मत निरस्त 
आ ॥ 

5 प्राण क्रिया शक्ति है, शने: शने प्राण का निरोध करे । म लाधारादि 

में प्राण का धारण करे | प्राणेन्द्रिय का आश्रय है आकाश । पुरक कुम्भक 

रेचक के द्वारा प्राण को शोधन करे ॥ : 
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यत्रेयं व्यज्यते विश्वं भूतं भव्यं भवच्च यत्‌ ॥२।१।२४ 
अन्तः शरीर आकाशात्‌ पुरुषस्य विचेष्टतः 
ओजः सहोबल जज्ञे ततः प्राणो महानसुः ॥२।१०।१% 


न वायुक्रिये पृथशुपदे शात्‌।२।४।६ 
अन्त शरीर आकाशात्‌ पुरुषस्य विचेष्टतः 
उजः सहो बलं जज्ञे ततः प्राणो महानसुः ॥ 
अनु घ्राणन्ति यं प्राणाः प्राणन्तं सवे जन्तुषु 
अपानन्तमपानन्ति नरदेव सिवातुगा: । 
प्राणेनाक्षिपता क्षुत्त इन्तरा जायते विभोः 
चिपासतो जक्षतश्च प्राडमुखं निरभिद्यत ॥२।१०।१५-१७ 


२ प 9 पा क तिल 
अर्थतस्मात्‌ जायते प्राण: इस वचन से प्राणा की परीक्षा की जाती हैं, 
श्रेष्ठ प्राण आकाशादिवत्‌ उत्पन्न होता है । इस विषय में प्रति पक्ष श्रुति है, 
'मैष प्राण उदेति नास्तमेति? प्राण का उदय एवं अस्त नहीं होता है। 

जिस की प्राप्ति ही उत्पत्ति है, एवं जिस का परित्याग ही मरण है, उस 
प्राण उस प्राणकी उत्पत्ति एवं मरण भी सम्भव नहीं दै, अतएव प्राण जीद 
की भाँति नित्य है, ऐसा पूर्व पक्ष होने के वाद उत्तर में कहते हैं-मुख्य प्राण 
भी आकाशादि की भाँति उत्पन्न होता है “जायते प्राण: यह श्रुति वाक्य 
ही प्रमाण है, उन्होंने समस्त पदार्थ का सृजन कियाहे । अनुत्पत्ति भी आपेक्षि 
की है ॥ देह स्थिति के कारण ही प्राण का श्रेष्ठत्व कहागया है। 


>>, 


श्रीहरि के विराट्‌ देश सर्वादि है, जहाँपर भूत भव्य भवत्‌ सत्‌ विइव 
सर्वदा प्रतिभात होता है परमात्मा की चेष्टा से क्रिया होती हे, एबं उज: सह्‌ 
बल, प्राण प्रभृति की उत्पत्ति हुई हैं ॥ 

अनन्तर प्राण स्वरूप का विश्लेषण करते हैं-वह प्राण क्या वायु है, 
अथवा क्रिया है; किम्वा देशान्तर गत बांडु है, इस प्रकार विकल्प कर कहते 
हैं, वह योऽयं प्राण: स वायु:॥ रघ वचन से वाह्य वायु रूपी ही है, अथवा 
वायु क्रिया भी ही सकती है। क्योंकि वायु मात्र में ही उस की प्रसिद्धि है । 
इस पूर्वे पक्ष का उत्तर मं कहते हैं-पृथक्‌ उपदेश के कारण श्रेष्ठ प्राण वायु 
अथवा उसकी क्रिया रूप नहीं हैं, प्राण की वायु से पृथक्‌ उत्पत्ति कही गई 
है, एक रूप होने से ऐसा नहीं होता । स्पन्दन रूप होने पर भी वसी उक्ति 
नहीं होती । 
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चक्षुरा दिवत्तु तत्‌ सह शिष्ट्यादिम्य;।२।४।१० 
अण्डेषु पेशिषु तरुष्वविनिश्चितेषु 
प्राणोहि जीव मुपधावति तत्र तत्न ॥ 
सञ्च यदिन्द्रियगणे$हसिच प्रसुप्न 
कूटस्थ आश्रयमृते तदनुस्मृतिने: ॥११।३।३४ 


कहीं कहीं पर 'योडयं प्राण: स वायु: '” इस प्रकार लेख है, इस प्रागा 
वायु के समान है, किन्तु वायु से कुछ ही विशेष है, किन्तु ज्योति ग्रादि के 
समान तत्त्वान्तर नहीं है, इस प्रकार वोधके लिए ही युक्त कथन है । «प्राणा- 
दिक प्च वायु सामान्य करण वृत्ति रूप हैं, और प्राण सकल इन्द्रियों का 
व्यापार है, ” इस प्रकार सांख्यमत युक्ति युक्त नहीं है । प्राण कभी विजातीय 
इन्द्रियों का व्यापार नरी हो सकता है । 

पुरुष को चेष्टासे अन्त: शरीर रूपी आकाशमें क्रिया हुई, उससे ओजः 
सह वल की उत्पत्ति हुई, अनन्तर क्रिया शक्ति रूप सुक्ष्म तत्त्व से प्राण: 
सूत्राख्य महान्‌ एवं समस्त जीवों का मुख्य असु प्राण का आविर्भाव हुआ- 
उस को महानता को कहते हैं, जिस की क्रिया के वाद ही इन्द्रियों में क्रिया 
होती है, एवं चेष्टा को छोड़ने पर सव ही चेष्टा छोड देते हैं । क्षुधा पिपासा 
आदि भी उस प्राणा से होती है। . 

वागू आदि इन्द्रिय सुप्त होने पर एक प्राण ही जागत रहता है एकु 
प्राण ही मृत्य से रहित है, माता जैसे पुत्र की रक्षा करती है, वैसे प्राण अपर 
प्राण की रक्षा करती है, ये सव बृहदारण्यक उपनिषत्‌ का संवाद हैं । यहाँपर 
संशय है, मुख्य प्राण जीव ही देह में स्वतन्त्र रूपसे रहता है, अथवा जीव का 
करण प्राणा वहु विभूति प्राण को है इस से प्राण ही देश में स्वतन्त्र रूप से 
रहता हे । इस पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं, चक्षुरादि के समान प्राण भी 
जीव का अनुरूप शासन में रहता है, प्राण जीवका करण है, सूत्र में 'तु? शब्द 
शङ्काच्छेद के लिए दिया गया है । चक्षुरोदि जैसे करण है, प्राण भी वेसे करण 
है, क्योंकि समान धर्म वाले को ही एक साथ अनुशासन किया जाता है, जैसे 
वृहद्रथन्तरादि में देखा जाता है, आदि शब्द द्वारा प्राण शब्द से कथित याव 
तीय इन्द्रियों से प्राण को विशेष रूप से कथन हुआ हैं, संहत होकर स्वतन्त्र 
हो सकते हैं इन्द्रिय गण, इस प्रकार शंका भी इस से विदूरित हुई । 

इन्द्रियादि लय होनेपर भी निविकार आत्मोपलब्धि होती हँ । अण्डज 
जरायुज उद्भिज्ज स्वेदज आदियों में एक मात्र जीव ही जागरित रहता हौँ । 
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झकरणत्वाब न दोपम्तथाहि दर्शयति।२।४।११ 
प्राणस्यहि क्रियाशक्ति वुद्ध विज्ञानशक्तित्ता ।३।२६।३१ 
पञूचवृत्ति मनोवद्‌ व्यपदिश्यते ।२४।१२ 
स वे विश्वस॒जां गर्भो देव कर्मात्मशक्तिमान्‌ 
चिवभाजात्मनात्मांनमेकधा दशधा त्रिधा । 
साध्यात्मः साधिदेवश्च साधिभूत इति त्रिधा 
विराट्‌ घ्राणो दशविध एकधा हृदयेन च ॥३।६।७~८ 


विक तही 0. नमन 
वह स्वप्न में संस्कारवान्‌ अहंकार प्रसुप्त होता है इन्द्रियगण भी विषय ग्रहण 

में विरत हो जाते हैं, अहंङ्कार लीन होने पर कूटस्थ निविकार आत्मा ही 
स्वतन्त्र रूपसेजाग्रत रहताहै। शुन्यम पर्यवसान नहीं होताहे, । क्योंकि सुपुप्ति 
साक्षी रहने के कारण ही अनुस्मृति होती है ॥ 

प्राण को भी चक्षु आदि की भांति जीव का उपकरण माननेपर उन 
सव के समान प्राण को जीवोपकार क्रिया स्वीकार करना होना, किन्तु उस 
प्रकार क्रिया देखी नहीं जाती, जिस से द्वादश प्राण चक्षुरादि के समान हो। 
इस प्रकार कथन का समाधान करते हैं अकरण के कारण दोष नहीं हैं । 
आक्षेप निरास के लिए 'च' शब्द दिया गया हे, करण क्रिया है । जीवोप 
कारक क्रिया का अभाव होने पर जो दोप आता है, वह दोष सम्भव नहीं है, 
कारण--प्राण का शरीर इद्धियादि घारण लक्षण परम उपकारकत्व देखने में 
आता है, छान्दोग्य श्रुति में भी इस प्रकार कथन मिलता है, “अथ ह प्राणा: 
ग्रहं श्रेयसे व्यूदिरे” इस लिए जोवोप करण ही मुख्य प्राण हे। जीव का 
कत्त त्व भोक्त,त्व भी है । चक्षु आदि इन्द्रियाण राजपुरुष का समान जीवका 
करण मात्र है, प्राण राज मन्त्री के समान सवार्थ साधक होकर मुख्य उपकरण 
होता है । अतएव प्राण जीवाधीन है ॥ 

प्राण क्रियाशक्ति है, और बुद्धि विज्ञान शक्ति हे ॥ 

जो प्राण वायु रूप में प्रसिद्ध हे, वह वायु पञ्चविध प्राण अपान व्यान 
उादान समान नाम से कहेजाते हैं। यह सव वायु मुल्य प्राण वायु से भिन्न 
है, अथवा उस की ही वृत्ति है, इस प्रकार जिज्ञासा होने पर कहतेहें । प्राणादि 
पाँच वायु मुख्य प्राण की वृत्ति है, प्राण एक हू, हृदयादि स्थान म वर्तमान 
होकर भिन्न भिन्न कार्य सम्पादन करने के कारण पञ्च वृत्ति होती है, कार्यभेद 
से ही नाम भेद है । स्वरूप भेद नहीं है, प्च में प्राण शब्द का प्रयोग होता है 
मन भी उसी प्रकार विभिन्नकार्य सम्पादन करता है, एवं अनेक प्रकार चाम 
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अणुश्च ।२।४।१३ 
पावह हेर्द्रिय प्राणे राल्मनः सल्लिकर्षणस्‌ 
संसारः फलवांस्ताबदपार्थोऽप्यबिवेकिनः ॥११।२८।१२ 
अमूसमेतद्ृहुरूप रूपितं मनः वचः प्राणशरीरकस 
ज्ञानासिनोपासनया शितेन च्छित्वा 
सुनिर्गा बिचरत्यतृषणः ११।२८।१७ 
(9 ~ ७ पै २ 9 F 
ज्यो तिराद्यधिष्ठाने तु तदामननात्‌।२।४।१४ 
योऽन्तः प्रबिश्य मघ वाचमिसां प्रसुतां 
सञजीवयत्यखिलशक्तिधरः स्वधाम्ना 
अन्यांश्च हस्तचरणश्षवणस्त्वणादीन्‌ 
प्राणान्‌ नसो भगवते पुरुषाय तुभ्यम्‌ ॥४।४।६ 
सेख्यात होता है। हि हे क र 
विइवस्रष्टा श्रीहरिने जगत्‌ रूप में अपने को प्रकाश क्रिया, एवं अपने 
को एक दश एवं तीन रूपे से विभजन भी किया, कर्म शक्ति क्रिया शक्ति इस 
से दशधा दश प्रकार प्राण रूप में अपनेको प्रकट किया, पञ्च प्राण, नाग कुमे, 
कुकर देवदत्त धनञ्जय वृत्ति भेद से एक प्राण ही दश प्रकार हुआ। 
श्रेष्ठ प्राण विभुहे अथवा अणु ? इस जिज्ञासामें सम एभिश्चिभिर्लोकै,' 
इस श्रूति से प्राण का विमुत्व सिद्ध होने पर समाधान करते हैं-श्रोछ प्राण 
अणु है, काया उत्क्रान्ति श्रृति से यह सिद्ध होता है, व्याप्ति श्र्‌ति समस्त 
प्राणियों की स्थिति प्राणाधीन है, इस उद्देश्य से कही गई है । 
जव देहेन्द्रिय प्राण आदि के साथ आत्मा का सम्बन्ध स्थापित होता 
है, तव ही संसार का निर्म्माण होता है, यह अविवेक कृत है, कारण असङ्गी 
का भी अबिवेक से ही सम्बन्ध होता हैं, स्वप्रकाश का भी अज्ञान कृत संसार 
केसे सम्भव हो ? उत्तर मिथ्या होने पर भी केवल फल रूप से प्रतीति होती 
है, तत्त्व से यह स्थिर नहीं है । 
ये सव वन्ध अहङ्कार कृत है, ज्ञान से नष्ट हो जाता है, इस प्रकार 
अंज्ञान निवृत्ति होने पर ही मुक्ति होती है, यह अज्ञांन अमुलक होनेपर भी 
मनुष्य देव आदि शरीर इस से सृष्ट होते हैं, मत वाणी प्राण आदि से शरीर 
में अहंङ्कार होता रहता है, गुरु उपासना रूप तीक्ष्ण खड़ ग से अहंड्भार को 
छेदन कर मुक्ति को प्राप्त करें ॥ 


Fy 
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एकस्त्वमेव भगवन्निद मात्मशक्तया 
मायाख्ययोइगुणया महदाद्यशेषम्‌ 
सृष्ट्वानुविश्य पुरुषस्तदसद्गुणेषु 
नानेव दारुषु विभावसुवद्विभासि ॥४।४।७ 
ग्राणवता शब्दात्‌ ।२।४।१५ 
देहोऽसवोऽक्षा मनवो भूतमात्रामात्मानमन्यञच विदुः परं यत्‌ । 
सर्व पृथान्‌ वेद गुणांश्च तजज्ञो न वेद सर्वज्ञ सनन्त मोडे ।६।४।२५ 


वाग्‌ आदि इन्द्रिय सुप्त होने पर प्राण ही जाग्रत रहता है । इस विवरण 
से मुख्य प्राण की प्रवृत्ति सुनी जाती है, अपरापर इन्द्रियगण का प्रवर्तक भी 
प्राण ही है, प्रेरकता के विषय में संशय है कि देवगण जीव अथवा परमेश्वर 
प्राण का प्रेरक है ? अग्नि वाग्‌ भूत्वा मुखं प्राविशत्‌ इस श्रति से देवगण को 
ही इसका प्रेरक मानना होगा । जीवका भोग साधन होने के कारण जीव को 
भी प्रेरक कहना ठीक है। इस पूर्व पक्ष का समाधान करतेहैँ॥ « 
ज्योतिम्मय ब्रह्म ही उन सव का आद्य अधिष्ठान एवं ग्रवत्तक है, कारण 
अन्तर्य्यामी ब्राह्मण में ब्रह्मको ही प्रवत्तेक रूप से कहा गया हूँ । वृहदा रण्यक 
में कथित है “ य: प्राणेषु तिष्ठन्‌ ” इस देवगण एवं जीव भी प्राण का प्रेरक 
है, किन्तु इन सव की प्रेरकता ब्रह्माधीन हे! क 
जो मेरी प्रसुप्त वाणी को एवं अपरापर प्राण एवं इंच्धिय वर्ग क 
चिच्छुक्ति के द्वारा संजीवित करतेहैं, एवं अखिल चक्षुरादि ज्ञान क्रिया शक्ति 
को भी धारण कर विलास करते हैं उन अन्तर्यामी को मैं प्रणाम करता हूँ । 
वागादि इन्द्रियों का प्रेषक वहत्यादि प्रसिद्ध हे ? नहीं पुरुष अत्तर्य्यामी 
तुम एक ही हो, अग्नि जैसे काष्ठ में अनेक प्रकार से प्रतिमात होती है 2 वैसे 
आप भी निज माया सृष्ट में अतुप्रवेश कर देवता आदि अनेक प्रेरक रूप से 
प्र 
ति दि उन सब को ग्रहण करता हे । इसका विवरण देते हैं- 
प्राण विशिष्ट जीव भोग के लिए प्राण एवं इन्द्रिय समूह को ग्रहण करता ह, 
इस प्रकार कैसे सम्भव हो ? कहते हैं, शब्दातू । सः यथा महाराजे जानपदाच्‌ 
गुहीत्बा स्वे जनपदे यथा कामं परिवर्त्तते, एवमेवेष एतत्‌ प्राणान्‌ गृहीत्वा स्वे 
शरीरे यथा कामं परिवत्तते ” इस श्रुति से उक्त अथ प्राप्त होता है ॥ यहाँपर 
जानने की वात इस प्रकार है। परमात्मा अधिष्ठित देवगण एवं जीव समूह 
इन्द्रियों का आधिपत्य करते हैं ॥ देवतागणा प्रवर्तक हँ, और जीव भोक्ता 
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तस्य च नितयतात्‌ ।२।४।१६ 
योऽन्तः प्रविश्य मस वाचसिमां प्रसुप्तां 
सञ्जीबयत्यखिल शक्तिधरः स्वधाम्ना 
अन्यांश्च हस्तचरणश्रवणत्वयादीत्‌ 
प्राणान्‌ नमो भगवते पुरुषाय तुभ्यप्‌ ॥2।5।६ 


("२९ ४” डॉ. ~ 5 FR र्‌ रु A ० ४] 
त इान्ट्रयाण तद्व्यपदशादन्प? ल डात (२१४१७ 
अनुप्राणन्ति यं प्राणाः प्राणन्तं सब जन्तुषु 
अपानस्तसपानत्ति नरदेव सिवानुगः ।२।१०।१६ 


है, इस प्रकार विधान सत्य संकल्प परमात्माका होता है, 

गुण समुह जड होने के कारण समस्त वस्तु को अवलोकन नहीं कर 
सकते, जीव भी स्वयं कुछ भी नहीं जानसकता, परमात्मा सवकुछ जानते हैं, 
देह प्राण इन्द्रिय अन्तः करण, भूत समूह तन्मात्र समूह स्वस्वरूप दृश्य अन्य 
इन्द्रिय वर्ग इस से अतिरिक्त देवता वर्ग को भी नहीं जानते हैं, पुमान्‌ जीव, 
यह तीनों को और इसके मूल भूत गुणोंको जानते हैं। ये सब के ज्ञाता 
होने पर भी सर्वज्ञ को नहीं जानता है, उन अनन्त की मैं श्रुति करता हूँ॥ 

उक्त क्रम का कभी भी व्यभिचार नहीं होता हैं । इस को कहते हैं। 
सर्बकर्त्ता परमात्मा स्वीय स्वरूप शक्ति द्वारा निखिल कायं सदा निर्वाह करते 
हैं, शक्ति नित्य है, एवं संकल्प भी नित्य है । परमात्माका ही अधिष्ठान मुख्य 
है, यह अन्तर्यामी ब्राह्मण कहते हैं ॥ 

जो प्रसुप्त मेरी वाणी को एवं अन्य प्राण इन्द्रिय समूह को निच्छुक्ति 
द्वारा सञ्जीवित करते हैं, एवं अखिल चक्षु आदि ज्ञान क्रिया शक्ति को भी 
धारण करते है, उन अन्तर्यामी पुरुष को में प्रणाम करता हूँ ॥ 

अनन्त पूर्वोक्त विषय में विचारान्तर प्रदर्शन करते हैं। प्राण शब्द से 
कथित निखिल. इन्द्रिय ही है, अथवा श्रेष्ठ शब्द्र से इतर प्राण समूह का वोध 
होता है? उत्तर देते हैं-प्राण शब्दसे कथित होने से जीवोपकारकता इन्द्रियों 
की हैं, इस कथन का समाधान करते हैं प्राण शब्द से कथित इन्द्रिय गण हैं 
किन्तु वे सव गौण है, क्योंकि श्रेष्ठ शब्द से प्राण को ग्रहण करना आवश्र्क 
है । प्राणो मुख्यः सतु अनिन्द्रियम्‌ इस प्रकार श्र ति का कथन भी है॥ 

जिसके अधीन समस्त इन्द्रिय स्वस्ब कार्य में रत होते हैं. तरदैव 
समान वह प्राण सब के राजा है. और सव उस का अनुगत है । 
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मंदश्न त; ।२४।१८ 
i 
अन्तः शरीर. आकाशात्‌ पुरुषस्य विचेष्टतः 
ओजः सहो बलं जज्ञे ततः प्राणोमहानसुः ॥२।१०।१५ 
वलक्ष््याचच ।२।४।१६ 
अनुप्राणन्ति यं प्राणाः प्राणन्तं सर्वजन्तुषु 
अपानन्तमपानन्ति नरदेव सिवानुगः ।२।१०।१६ 
सं मूतिक ति त्रि व्रत व ~ शा क 
संज्ञायूतिक्लपिस्तु त्रिवृत्‌ कुवत उपदशात्‌।२४२० 
देवात्‌ क्षुभित धर्मिष्यां स्वस्यां योनौ परः प्रमान्‌ 
आधत्त दीर्य्यं सासूतमहत्ततत्वं हिरण्मयम्‌ 
विश्वमात्मगतं व्यञ्जन्‌ कूटस्थो जगदङ्कू .रः 
स्वतेजसापिदत्‌ तीब्रमात्मप्रस्वापनं तमः ॥३।२६।। &।२० 
8600000 तिसी स न 
बृहदारण्यक में उक्त हे कि "हन्तास्यव सर्वेर्पमसाम इस वाक्य से मुख्य 
प्राण की अवधारणा होती हे, तव केसे कहा जा सकता हे उसे म भी भेद हे 
इस के उत्तर देते हें “प्राणी मनः सर्वेन्द्रियाणि च ” इस श्रुति से प्राण से 
अपर इन्द्रियों का भेद वर्णन किया गया है। अतएव अपर इन्द्रिय सकल 
तत्त्वान्तरहे भेद श्र्‌ तिसे मन को अतीन्द्रिय भी नहीं कहाजा सकता ह, "मन: 
षष्ठानि इत्द्रियाणि--इन्द्रियानां मनइचास्मि इनसव श्र ति से स्पष्टत ही मतका 
इस्द्रियत्व रूपायित होता है । क 
परम पुरुष की संकल्प हपी चेष्ठा से ओजः सहः वल, प्राण महत्तत्व 
प्रभृति समस्त इन्द्रियों की सृष्टि हुई ॥ 
सुपुप्ति में प्राण की वृत्ति रहती है, अपर इन्द्रियों की नहीं, प्राण 
देहेन्द्रिय को धारण करता है, अपर इन्द्रिय ज्ञान कर्म साधन करती है, अतएव. 
स्वरूपत एवं कार्य्यत दोनों में महदन्तर है, प्राणाधीन वृत्ति होने के कारण 
ही उन सबको प्राण रूप से कहा जाता है, जैसे जीव की ब्रह्मरूपता ठे 
जिस के अधीन सर्वे स्द्िय हैं, एक सम्राद की भाँति प्राण है, और इस 
के अनुगत होकर सव चलते रहते हैं ॥॥ र छो 
भूतेन्द्रियादि समष्टि सृष्टि एवं जीवका कत्तं त्व भी परमेश्वर के अधीन 
| है, सम्पत्ति व्यष्टि सृष्टि किस ते होतो है, इस का विवरण पच, रहे हं । 
'सेयं देवतैक्षतः हन्ताह मिमास्तिलो देवता अनेन जीवेत आत्मना अनुविश्य 
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मांसादि भौमं यथाशब्दमितरयोश्च ।२।४।२१ 
महाभूतानि पश्च ब भूरापोऽग्निमरुञ्चभः 
तन्माल्लाणि तावन्ति गन्धादीनि मतानि मे ॥३।२६।१२ 


वैशेष्यात्‌, तद्वादस्तद्वादः ।२।४।२२ 


सिन छ डीवीडी 

नामरूपे व्याकरोत तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेंकेका मकरोत । यह नामहपव्या क्रिया 
जीव कत्त कात: इस स्थल में नाम रूप व्याक्रिया जीव कत्तु क है अथवा 
परमेश्वर द्वारा है, अनेन जीवेन प्रविश्य व्याकरव णीति वाक्य द्वारा उक्त 
कर्तुत्व जीव में हैं, इस शङ्काका निरसन करनेके लिए कहते त्रिवृत कर्त्ता 
परमेश्वर के ही संज्ञा म॒त्ति कत्त॑त्व उपदेश होने कै कारण उक्त पूव पक्ष अयुक्त 
है, तु शब्द आक्षेप की व्यावृत्ति के लिए है, क्योंकि उपदेशं ही प्रमाण है, नाम 
एवं रूप की सृष्टि परमेश्वर करते जीव नहीं करते हैं, क्योंकि उक्त विषय 
में सवेत्र परमेश्वर का ही कथन हुआ है, । त्रिवृत्त करण एवं नाम रूप से 
समस्त प्रकट करना एक कत्त त्व रूप में कहा गया है, पश्वीकरण इस कारण 
में त्रिवृत्‌ करने का संवाद है, त्रिवृत्‌ करण पश्वीकरण का उपलक्षण हे । 

तत्त्वों की उत्पत्ति का विवरण कहते हैं । जीव अदुष्ट के कारण प्रकृति 
में ईश्वर की संकल्प से प्रकृति में क्रिया होती है, अभिव्यक्ति स्थान प्रकृति 
में चिच्छक्ति का आधान करते हैं। पृथक्‌ पृथक्‌ रूप से तत्त्वों का प्रकटन 
होता हे ॥ वह प्रकृति से महत्‌ तत्त्व हुआ । महत्‌ तत्त्व प्रकाश बहुलतत्त्व है । 
प्रलय काल में तत्त्व समूह परमात्मा में सूक्ष्म रूप में स्थित होते हैं, प्रलय 
कालीन तमः को निज शक्ति से-अपसारित करते हैं, यह तम सवे आच्छादक 
है। अनन्तर त्रिवृतृकरण द्वारा स्थूल भूतों का निर्माण करते हैं ॥ 

अनन्तर मातत शब्द से उल्लिखित देह का मीमांसा करते हैं, शरीर 
पृथिवीमप्येति इस श्रुति से देह काः पाथिवत्त्व, अद्भ्यो हीदमुत्‌ पद्यते इत्या 
श्र ति से जलीयत्व और अन्नेदत्रथोन्या: इत्यादि श्रतिसे उसका तेजसत्व अनु 
मित होता है, उक्त विषय में संशय है कि--देह पार्थिव हे अथवा जलीय, तजस 
है, किम्वा त्र्यात्मक है, इस प्रकार अनिर्णय में निर्णय स्थापन करने के लिए 
कहते है मांसादि भोम है, तथा इतर जल एवं तेज भी यथाक्रम से जलीय एव 
तेजस है, शब्द द्वारा प्राप्त है । शब्द इस प्रकार है--जो कठिन है वह वधिवी 
हे, और जो तरल हे वह जलीय है, जो उष्ण हे वह तेजस हे, यह गर्भोपनिषत्‌ 
का प्रकरण हे, तथा च सु, आप, व्यग्नि, वायु, एवं नम: । एवं तन्मात्र भी 
गन्धादि पाँच ही हें । स्थूल भूत त्रिवृद्‌ करण, पञ्चीकरण से होते हैं । 


a 
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रसमात्राद्‌ विकुर्वाणादम्भसो दैवचोदितात्‌ 
गन््रभात्रमभत्‌ तस्मात्‌ पृथ्वी घ्राणन्तु गन्धगः ३।२६।४४ 
तेजोगुणविशेषोऽर्था यस्य तच्चक्षुरुच्यते । 

अस्भो गुणबिशेषोऽर्थो धस्य तद्वसनं विदुः 

भूमेगु णबिशेषोऽर्थो थस्य घ्राणः स उ ॥३।२६।४८ 

> इति द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः समाप्तः # 
किडा वीन, 
अ अथ तृतोयोऽध्यायस्य प्रथमपादः अक 


तदनन्तर रहंति प्रतिपत्तौ सम्परिष्वक्तः 
प्रशन निरूपणाभ्याम्‌ ।२।१।१ 
जीवो ह्यस्यानुगो देहो भूतेन्ट्रियमनोमयः 
तञ्षिरोधोऽस्य मरण माविर्शाबस्तु सम्भवः ॥३।३१।४४ 


a 


MR FS क लज 
निखिल भूत भौतिक वस्तु त्रिरूप होने पर तेजस» जलीय, पार्थिव देह 
का विभाग कैसे सम्भव होगा ? इस संशय का निरास करने के लिए कहते 
हैं, अंश का आधिक्य हेतु पृथक्‌ पृथक्‌ नाम होता है । तु शब्द, शङ्का निरास 
के लिए है, पदाम्यास अध्ययपूत्ति के लिए है । 

परमात्मा की प्रेरणासे जल में क्रिया होने पर रसतन्मात्र हुआ है॥ 

जिस में विशेष कर तेजोगुणहै, उस को चक्षु कहते हैं, विशेष कर जल 
का गुण जिससे प्रतीत हैं॥ उस को रसना कही जाती है जिस में भूमि का 
गुण विशेष ख्यात है, उस को घ्राण-पृथिवी कहते हैं । इस प्रकार अवि 
होने पर भी विशेष अंश प्राधान्य से ही पृथ्वी आदि बिशेष नाम होता हैं॥ 

र इति श्रीमद्‌ बहासुत्राणां भागवतभाष्ये 

द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥ 
% इति द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थः पादः समाप्त: # 
——— % ——— 

पूर्वोक्त अध्यायों में विश्व के हेतु निर्दोष गुणरत्वाकर सच्चिदा 

नन्दात्मक पुरुषोत्तम ही मुमुक्षुओं के ध्येय है । निखिल वेदान्त इसी को प्रति 
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देहेन जीवभूतेन लोकाल्लोकमनुब्रजन्‌ 
भुञ्जान एव कर्भाणि करोत्यविरतं पुमान्‌ ॥३।३१।४३ 


PORN SO जत त 0 त त तत. 
पादन किए है, साथ ही समस्त विरूद्ध वचनों का परिहार पूर्वव ब्रह्मास्वरूप 
निरूपण किया गया है । प्रस्तुत तृतीय अध्याय में ब्रह्म प्राप्ति का साधन समूह 
निरूपित होगा उन साधनों में प्राप्येतर वेतृप्गा एवं प्राप्य बिषय में सतृष्ण 
ही मुख्य साधन है। इन दोनों के साधन हेतु पूर्वपाद द्वय आरम्भ है । प्रथम 
पाद में लोक विरागके लिए पश्वाग्नि विद्याको अबलम्बन कर नानावस्थ जीव 
की लोक प्राप्ति द्वारा गतिरूप दोष का प्रदर्शन है । द्वितीय में प्राप्य के प्रति 
अनुराग के हेतु उनकी महिमादिगुणों का कथन हैं । छान्दोग्य उपनिषद में 
कथित है अरुणके पुत्र श्वेतकेतु पाश्चाल संभामें उपस्थित हुए, “इस वाक्य से 
पञ्चाग्नि विषया का कथन हुआ है । जीव परलोक गमन करता है, पुनर्वार 
वहां से इस लोक में आगमन करता है, इम प्रकार प्रश्‍न केउत्तर में कहते हैं। 
प्रश्‍न एवं उत्तर से सूक्ष्म भूत के साथ देहान्तर प्राप्तिकी प्रतीति होतीहै, प्रथम 
मृत्ति शब्द के प्रक्रम हेतु तम्‌ शब्द से देह का ही परामश है, देह से देहान्तर 
प्राप्ति में सुक्ष्म भूत के साथ ही गमन प्रतीत होता है, कारण “ वेत्थ यथा पु 
इत्यादि प्रश्न और असौ वाव ” इत्यादि प्रकारमे उसका उत्तर ही उक्तविषय 
में प्रमाण हैं । छान्दोग्य की आख्यायिका इस प्रकार है, प्रवाहण नामकं पाचा 
लाधिपति ने समीपगत इ्वेतकेतु से पाँच विषयीं में प्रश्‍न किया । १' कर्मियों 
का गन्तव्य देह, पुनरावृत्ति का प्रकार, इस लोक को जो प्राप्त नहीं होता हैं 
देव यान तथा पितृयान का भेद और पश्वाग्नि में आह ति जल की पुरुष देह 
प्राप्ति का प्रकार । इवेतकेतुने इन पाँच प्रइनोंका अर्थ अवगत न होने के कारण 
पिता के समक्ष मे आकर खेद प्रकट किया । पिता भी इन प्रश्‍नों का उत्तर 
जानने के लिए प्रवाहणके समीप गए ॥ प्रवाहण उनकी यथायथ पूजा कर के 
वित्त-दानाभिलाषी हुए । किन्तु ऋषि ने प्रवाहणसे उक्त पाँच प्रश्न के उत्तर 
की प्रार्थना की । प्रवाहण ने कहा-हे गौतम, इस संसारमे स्वर्ग, मेघ, पृथिवी, 
पुरुष, एवं स्त्री ये पाँच अग्नि है, श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अग्नि अन्न और वीर्य्य 
ये पाँच उन पश्चाग्नि की आह _तियाँ हैं॥ देवगण होता है, भुत-सुक्ष्म वेष्टित 
जीव का स्वर्गलाभ के लिए देवताओं से प्रक्षेप होम है । मुत जीब के इन्द्रिय 
वर्ग देवता है । वे स्वर्ग लोकाग्ति में श्रद्धा को होम देतेहैं । यह श्रद्धा ही स्वर्ग 
भोग के योग्य सोमराज नामक दिव्य देह रूप में परिणत होता है । वह देह 
फिर भोगान्त के वाद पज्ज॑न्य-अग्ति में हत होकर वर्षा रूप होती है । वर्षा 

भी फिर पृथिवी रूप अग्ति मे ह त होकर अन्नरूप में परिणत होती है । वह 
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ज्यात्मकलात भूयसवातू ।३।१।२ 

रूपसात्राद विकुर्वाणात्‌ तेजसो देवचोदितात्‌ 

रस सात्रमभूत्‌ तस्मादम्भो जिह्वा रसग्रहः ॥३।२६।४१ 

आप पुरुष दीर्थ्याःस्थ पुनन्ती भूरभ्‌ वः स्वर: ॥५।२०।२३ 

प्राण गतश्च ।३।१।३ 

पाष्ण्यापोडच शुदं प्राणं हृदुरः कण्ठसूडसु 

आरोप्य ब्रह्मरन्ध्रेण ब्रह्मनीत्वोत्सृजेत्‌ तनुर्‌ ५१११।१५।२४ 
अन्न पुरुष रूप अग्नि में ह त होकर रेत रूप धारण करताहै । वह रेत फिर 
योषित रूप अग्नि में हत होकर गर्भ हो जाताहै, इस पञ्चाग्नि में ह.त जल 
की पुरुषाकार प्राप्तिहै, यहाँ जिन सव जलों के साथ जीव स्वर्ग लोक में 
गमन करता है, वे मव जल ही पूर्वोक्त रीति से स्त्री गर्भ में प्रविष्ट होकर 
पुरुषाकार प्राप्त होते हैं। इस प्रकार प्रतीतिसे सकल जीव सूक्ष्म भूत के साथ 
गमन करते हैं । 

जीव की जन्म मरण अवस्था को कहते है जीव जोवोपाधिलिङ्ग देह 
रूप वस्तु का अनुवत्तेत करता हैं । भूतेन्द्रिय मतोमय--भूतादि विकार देह 
भोगायतन, इन दोनों का निरोध कार्य्यायोग्यता ही मरण है, आविर्भाव का 
नाम ही सम्भव जन्म हैं, उक्त जीव लिङ्ग देह द्वारा लोकान्तर प्राप्ति के लिए 
निरन्तर कार्य करता रहता हैं, कर्म की समाप्ति नहीं है । 

“ आपः पृरुषवर्चसः ` इस श्रुति वाक्य से केवल जल ही पुरुषाकार 
प्राप्त होता है, तब निखिल जीव सूक्ष्मभूत लिङ्ग देह के साथ गमन करते हैं- 
यह कथन कैसे संगत हो सकता है? इस के उत्तर में कहते हैं जल का भूत 
त्रयात्मकत्व भी वहुलत्व हेतु संगत हो रहा हैं, छ शब्द शंका तिवृत्ति के लिए 
है, भूतत्लयात्मकत्व हेतु त्रिवृत्त कृत जल के ही गमन से तीनों का गमन भी 
सिद्ध होताहै, शुक्र शोणित रूप शरीरारम्भक वीर्य्यमे द्रव पदार्थके आधिक्य 
के कारण जल को ही वाहुल्य के कारण अप शब्द से कहा गया है, स्मृति में 
भी उक्त है, ताप निवत्त॑व एवं सव से आधिक्य ये दोनों जल की वृत्ति है, अत 
एव आधिक्य के कारण जल के नाम से व्यवहार होता है । 

ईइवर प्रेरणा से तेज पदार्थ में क्रिया हुई, उस से जल तत्त्व की सृष्टि 
हुई । पुरुष की संकल्प सृष्टि से उत्पन्न जल भूर्ल्लोक, भुवर्लोक एवं स्वर्ग लोक्क 
की पवित्र करता है ॥ ] 

। देहान्तर प्राप्ति के लिए प्राणों की गति सुनी जाती है, वृहदारण्यक स 
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अग्न्यादिगतिश्चुते रिति चेत्रभाक्तलातू ।३।१।४ 
एबं स वीर प्रवर: संयोज्यात्मानसात्मनि 
ब्रह्म भतो दृढ़ काले तत्याज स्वंकलेवरस्‌ ।।२३।१३ 
उत्सर्पयंस्तु तंस्‌ध्नि क्रमेणावेश्य निःस्पृह 
वायु बायो क्षितो कायं तेजस्यथूयुजत्‌ ४ २३।१५ 


प्रथमेऽश्रवणादितिचेन्न ता एव द्य पत्तः ।३।१। 
प्राजापत्यं निरुप्येष्ठिमग्निनपिवदीश्वरः ॥१।१५।३ 


- कथित है, तमुत्क्रामन्तं प्राणोच्नूतृक्रामति प्राणमनूत्‌ क्रामन्तं सव प्राणा अनूत्‌ 
क्रामन्ति ”' जीव के साथ प्राण, और प्राण के साथ समस्त प्राण उत्‌ क्रमण 
करते हैं । यह उत्‌ क्रमण निराश्रय नहीं है, अतएव उत्‌ क्रमण शील प्राण के 
आश्रयभुत अपरापर भूतों की गति भी स्वीकार्य है । 

स्वच्छन्द मृत्यु का प्रकार कहते हैं, पा््णि के ( एड़ी द्वारा ) द्वारा 
मल निःसरण द्वार को निरोध कर प्राणोपाधि युक्त आत्मा को ब्रह्म रन्ध्र से 
निकाल देवे । 
श्रुति में अग्नि आदि की गति भी कहीगईहै, अतएव निखिल भूतों को 
गति मानना ठीक नहीं है, क्योंकि यह सव श्रृतियाँ गौण है । मृत्य काल में 
वाक्य अग्नि, में, प्राण वायु में चक्षु सूय्येमै सन चन्द्रमा में कर्ण दिक्‌ में शरीर 
पृथिवी में आत्मा आकाश मे लोम औषधिक मे ओर केश वनस्पति मे और 
तीथ जल मे कण्ठ लीन होता है । यह श्रुति गोणीहै, लोम सकल का आषधि 
में और केशों का वनस्पति मे गमन विरुद्ध हैं। अर्न्यादि म॑ गमन का वाधक 
अर्थ गौण है। क्योंकि सह पाठके कारण अन्यार्थ का वोध होताहै । लोमादि 
शरीर से गिर करं औषधि आदि मे गमन करते हैं। ऐसा सम्भव नहीं है, 
चेतन नहीं है । अतएव मरण काल मे वागादि की निवृत्ति ही श्रुति का तात 
पय है, गति ही उसका मुख्यार्थं है ।। 

पृथु महाराज ने शरीर को छोड़ा, प्राण वायु को उठाकर क्रम से ब्रह्म 
रन्ध्र मे स्थापन किया । अनन्तर देहारम्भक पञ्चभूत को समष्टि भूत महा भूत 
मो विलीन किया ॥ वायु को वायु मे शरीर को पृथ्वी मे तेज को तेज म 


एकीकरणं करदिया । 
प्रथम आह ति मे जल का श्रवण न होने से जलादि. भूतो के साथ 


जीवका गमन असम्भवहै । प्रथम अग्तिमों ही आह ति सुनी गई है। वहार 
श्रद्धा को ही आह ति कही गई है । तस्मिन्नग्नौ देबा: श्रद्धां जुह्वति इस 


बळीला 
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अश्नु तला दि।त चेन्न इष्टादिकारिणां प्रतीतेः ।२।१।६ 
यजते कृतुभिदेचान्‌ पत्‌ शच श्रद्धयान्वितः ॥३।३२।२ 
तद्‌ श्रद्धयाक्राच्तमलिपितुदेव्लः पुमान्‌ 
गल्दा चान्दससं लोकं सोभषा पुनरेष्यति ॥३।३२।३ 


भ्‌ ४ वा्‌ प्म CS त्‌ थू Lo ग्य CNT 

क्त वाऽनात्मावचात्‌ तथाह दशयात ।३।९।७ 
त्वं लोकं न विदुश्ते वे यत्र देबोजनादेनः 
आहु धूं सूधियो 


वेदं सकर्मकमतद्विदः ॥४॥२६॥४८ 
तथा कामाशयो जीव उच्चावचपथा असत्‌ 


~ 


रा 

जल श्रद्धा का ही अनुरूप है। अतएव श्रद्धा शब्दसे यहाँ जल ही स्वीकार्य है! 
[ति श्रद्धा ही जल है, ऐसा कहा गयाहै । अतएव जल के साथ सङ्गत होकर 
जीव उत्क्रमण करता है । 

ईर्वर समर्थ महाराज युधिष्टिर ने महाप्रस्थानं काल में प्राजापत्य 
यञ्चकर समस्त परित्याग किया ॥ 

श्रुति प्रमाण से जल का गमन सम्भवहै, किन्तु श्रुति प्रमाण के अभाव 
से जल के साथ जीव का गसन कहता ठीक नहीँहै ! इस पुर्वं पक्ष का समाधान 
करते हैं-- 
श्रुति प्रामाण्य का असद्‌ भाव असिद्धहै, इष्ट प्रभृतिं कर्मके अनुद्दाताओं 
की उस प्रकार प्रतीति होती है, अतएव श्रुति प्रमाण नहीं है, ऐसा वोलना ठीक 
नहीं है ॥ छान्दीग्यमे इष्टादि कर्म कारी जीवकी चन्द्रलोक गति कही गई है। 
जो इष्टा पूर्त उपासक है, वह घूम्र में प्रवेश करताहै, पश्चात्‌ चन्द्रलोक जाता 
हैं। जो प्रथम श्रद्धा शरीर बिशिष्ट वह ही पश्चात्‌ सोम शरीर युक्त हुआ, 
चेतन जीव को आश्रय करवा ही शरीर का एकमात स्वभाव है । अतएव भूत 
गण के साथ जीव का गमन सिद्ध हुआ हे क 

स्व कामी व्यक्ति गण श्रद्धा पूर्वक क्रतु द्वारा देव एवं पितुलोक की 
उपासना करते हैं। श्रद्धाक्रान्तचित्त से वे सव पितु-देव के ब्रत भी करते हैं, 
और इस कर्म से वन्द्रलोक जाकर पुनर्वार पृथ्वीपर लौट आते हैं । 


_  अ अ त लाही 
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कृतायेयऽनुशयवान्‌ दृषटस्मृतिभ्याम्‌ ।३।१।८ 
गुणाभिमानी स तदा कर्माणि कुरुतेऽवशः 
शुक्लं कृष्णं लोहितं वा यथा कर्साभिजायते ।४१२६।२७ 
क्वचित्‌ पुमान्‌ क्वचिच्च स्त्री क्वचिज्लोभयसन्धधी: 
देवो मनुष्यस्तिय्मेग्वायथा कर्म गुणंभवः ॥४।२४।२४ 


नली INDIE TE Ei लक >> 


४ एष सोमराजा देवानामन्न तं देवा भक्षयन्ति’' यह सोम राजा 
देवताओं का अन्न हैं, और देवगण उसे भक्षण करते हैं, इस वाकय देवता का 
अन्न रूप सोम राज को जीव शब्द से नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि जीव 
भक्षण के अयोग्य है । इस संशय के उत्तर में कहतेहैं--वा शब्द शङ्काहानि के 
लिए है ॥ सोमराज शब्द सें कथित जीव का अन्नत्व गौण है, अन्न के समान 
जीवगणा देवताग्रों के भोग्य पदार्थं है, क्योंकि जीवगण देवताओं का सेवक 
हैं। आत्म ज्ञान के अभाव सें यह स्थिति जीव की है । श्रुति भी इस प्रकार 
कहती है, बृहदारण्यक में कथित हैं-जो अथ देवताओं की सेवा करता है, 
वह उन देवताश्रों का एवं अपना तत्त्व कुछ भी नहीं जानता, वह उन देवताओं 
को पशु अर्थात्‌ अधीन है । जीवमे अन्न धर्म आरोपित है, यदि जीव देवताओं 
का अन्न होताहो ज्योतिशेमादि विधिवृथा हो जाती, जीवको भक्षण करलेने 
से कोन चन्द्रलोक जाता। अतएव जीव मृत्युकालं में जलादि भूतय के 
साथ गमन करना हे । 


मलिन बुद्धि वाले जीवगण वेदको काम्य कर्मपर मानते हैं, वे वेद की 
अर्थ नहीं जानते, क्योंकि के अपना स्वरूप एवं आत्म तत्व एवं जहाँपर श्री- 
भगवान्‌ है, उन लोकको भी नहीं जानते । जीव वासना हारा उच्चजीव योति 
में लिङ्ग शरीर से गमना गमन करता है, इस वासना के अनुसार भोग प्रात 
करता हैं ॥ 

अथ यह में ग्रामे ” इत्यादि वाक्य द्वारा कमियों की गति कहकर उत 
सव को पुनरागमन कहते हैं, कम फल भोग हो जाने के वाद ही पुनरागमत 
होता है, समस्त कम फल भोग ही जाने के वाद कुछ भी अवशेष नहीं रहता 
है इस पूवे पक्ष के उत्तर मो कहते हैं। फलोन्भुख कर्मो का भोग होजाने १ 
वाद भुक्तावशिष्ट कर्म के साथ जीव का पुनरागमन होता हे । चन्द्रलोक प्राप्ति 
के लिए पृथ्वीपर शुभ कर्मा जीव करता हे कम फल भोग हो जाते के वार 
भोगक्षय के कारण शोकानल में जीव का भोगदेह विलीन होता हैं, अत 
जीव उस समय बीजरूप मे स्थित अफलोन्मुख भुक्तावशिष्ट कम के साथ श 


अ० 


ul 
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यथेतमनेवं च ।३।१।६ 
तावत्‌ प्रमोद्यते स्वर्गे याबत्‌ पुण्यं समाप्यते 
क्षीण पुण्यः पंतत्यर्वागनिच्छन्‌ कालचालितः ॥११।१०।२६ 
OO खर र: 
वरण दत चन्न लक्ष 0 [2 005 6५ 
रणादिति चेन्न तदुपलक्षणार्थे ति काष्णाजिनि; २।१।१० 
i ध ऱ्च्टा 
एवं पञ्चविधलिङ्ग त्रिवृत्‌ षोड़श विस्तृतम्‌ 
एष चेतनयाथुक्तो जीव इत्यभिधीयते ॥४।२४।७४ 
अनेन पुरुषो देहानुपादत्ते विमुञ्चति 
ह्षेशोक भयं दुःखं सुखञ्‌चानेन बिन्दति ॥४।२४।७५ 
यदाक्षैश्चरितान्‌ ध्यायन्‌ कर्साण्याचिनुतेऽसकृत्‌ 
लीक में फिर से आता हे । श्रुति कहती है--आगमन कालीन उत्कृष्ट आचरण 
के द्वारा ब्राह्मणादि उत्तम योनि, एवं उस समय निन्दनीय आचरण के कारण 
शुकर-चाण्डालादि योनि प्राप्त होता है, स्मृतिमें भी उक्त है-पुनरजन्म के समय 
ग्रच शिष्ट कर्म के साथ जीव का आगमन होता है, जो कर्म जितने दिन तक 
फलोन्मुख रहता है, उतने दिनतक उस कर्म का फल करता हुआ पुनरागमन 
करता है, ऐसा कहने पर विरोध का भङ्ग हो जाता हैं । सात्त्विक राजसिक 
तामसिक कर्म को जीव गुणाभिमानी होकर करता हैं, इस से कर्म गुण के 
अनुसार स्त्री पुरुप नपु सक देव मनुष्य आदि शरीर की प्राप्ति करता है। 
अवरोह में प्रकार विशेष प्रदर्शन करते हैं-कर्म वासना को लेकर 
जीव चन्द्रलोक से जव अवतरण करता है, तव अवतरण का क्रम कभी गमन 
के समान होता है, और कभी ' “अनेकः उसका विपर्य्यय से भिन्न रूप से होता 
है, धूमद आकाश का शब्दत उल्लेख होने से गमन आगमन म उन दोनों 
का अवलम्वन होता ही है, फिर गमन काल म राज्यादि का कथन न होने 
से आगमन काल मेध का अनुल्लेख होने पर गमना गमन मे सर्वथा एक 
रूपता नहीं है । नक |: 
जव तक पुण्य रहता हे । तक तन स्वे म सुख भोग जीव करता हूं, 
काल के वश होकर पुण्य क्षय होने के वाद स्वर्ग से पतन होता । 
कर्मा वासना के साथ जीव स्वर्ग गमन एवं वहाँ से प्रत्यागमन करता 
है, यह युक्त नहीं हैं, अति में रमणीय चरणा: यहाँपर चरण शब्द का उल्लेख 
के कारण चरण शब्द से आचरण को लक्ष्य किया गया है, अनुशय एव आचरण 
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'क्यमिति चेन्न तदपे ष्व 
शानथक्यामात चन्न तदपक्षत्वातू । ३।१।१ १ 
यश्चसद्भिः पथि पुनः शिश्वोदरकवोचबः 
आस्थितो रमते जन्तुस्तसो विशति पूर्ववत्‌ 
सत्यं शौच दया मौनं बुद्धि होः श्रीर्यशः क्षसा 
शमोदमो भगश्चेति यत्सङ्गाद्‌ याति संक्षणम्‌ ॥३।३१॥३ २०३३ 
कृते एवेति तु वादरि; ।३।२।१२ 
सुकृत दुष्कृते एवात तु बादर; ।३।२।९ २ 
ताभात्मानो विजानीयात्‌ पत्णपत्यशृहात्सकस्‌ 
दैवोपसादितं मृत्यु झुगयोगयिन यथा ॥३।३१।४२ 
देहेन जीवभुतेन लोकाहलोकसधुन्नजन्‌ 
भुजूजान एव कर्षाणि करोत्यविरतं पु्ान्‌ ॥३।३१।४३ 
एकार्थ नहीं हे, यथाकारी यथाचारी तथा भवति इस वचन से उभय का 
भिन्नार्थ प्रतीत होता है, कम शेष को अनुरूप कहा जाता है और चरण को 
उपचार कहा जाता है, इसलिए दोष नहीं है, कारणा जिनि मुनि चरण शब्द 
से अनुशय को मानते हैं। सर्वार्थ के प्रति कर्म की कारणतः शाक में 
प्रसिद्ध हे । र - 
इस प्रकार जोव स्वयं चेतन होने पर भी जड़ में अध्यस्त होकर पश्च 
तन्मात्रात्मक लिगुण, षोडश विकार को ही अपना मानते हैं । इस से कम 
करता रहता ह, जीव, एवं वासनानुसार देह ग्रहण व त्याग करता रहता हू, 
हर्ष शोक भय दुःख सुख कर्म द्वारा प्रात होता.है। जब इन्द्रियों से विषय को 
ध्यान कर जीव पुन पुत कर्म करता रहताहे तव ही अनात्मा देह से उसजीव 
का सम्वन्ध हो जाता है, और यह काय्यं अविद्या से सम्पन्न होताहे। . 
कर्म सर्वार्थ हेतु होने से आचरण की विफलता होगी ? नहीं । कम 
भी आचार सापेक्ष है। सदाचार विहीन का कर्म में अधिकार ही नहीं हँ । 
अतएव सदाचार सहकृत कर्मा ही फलहेतुह , अतः चरण शब्दकम का वोधे 
है, इस प्रकार काष्णाजिनि मानते हैं। 
सुत्रस्थ 'तु' शब्द पूर्व मत निरास के लिए हे, चरण शब्द से सुकृत 
दुष्कृत अर्थ ग्रहण करना होगा-यह बादरि मुनि का मत है पुण्यं कर्माचरति 
यहाँपर कर्म सं चर घातुका प्रयोग हुआहे मुख्यार्थे सम्भव न होने पर लक्षणा 
करना आवश्यक है । चरणा अनुष्ठान कर्म एकार्थक है आचार भी कर्म विशेष 
ही हैं। भेदोक्ति कुरुपाण्डव व्याय से है। यह ही सूत्र कार का मत है, एवंशब्द 
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अनिष्टादिकारिणाम्पि च श्रुतम्‌ ।३।१।१३ 
स चापि भगवद्‌धर्सात्‌ कामसूढ़: पराङ्मुखः | 
यजते क्रतुभिर्देवान्‌ पितृ _श्च श्रद्धयान्वितः 
ततृश्रद्या क्रान्तमतिः पितृदेव ब्रतः पुमान्‌ 


गत्वा चान्द्रमसं लोकं सोमपाः पुनरेष्यति ॥३।३२।२-३ 
य 2 जन गत रोह न 
सयमनं त्च रषामाराहाबराहा 
ग्‌ य दशन य त 
तद्गात दशनात्‌ २१११४ 
याति जीवोष्न्धताशिल्न चरभं तमसः पदम्‌ ॥३।३०।३३ 


——— 


सूत्र में इसलिए दियागया है। अतंएव चरण शब्द कर्म विशेष को कहता है। 


ग्रतएव कर्मा वासना युक्त जीवका पुनरागमन होता है। 

पति अपत्य गृह रूप जिस को माना जाता है, वह देवसे मृग को जेसे 
व्याधका गान सुनने को मिलता है । वैसा ही हैं। देह को अपना मानकर जीव 
कर्म वश, नानायोनि में भ्रमण करता रहता है, कर्म फल भोग भी करता, 
और अविरत कर्म भी करने लगता हे ॥ 

काम्य कर्म रूप इष्टादि का अनुष्ठान कर चन्द्रलोक जीव गमन करता 
है, तदनन्तर कर्म वासताको साथ लेकर अवरोहन करता है। यह वात कही 
गई है, सम्प्रति अनिष्ट कारियों के आरोह अवरोध की परीक्षा की जाती हे । 
ईशावास्योपनिषत्‌ में उक्त है, आत्मघाती जनातिमृत्यु के अनन्तर गाढ़ अन्ध 
कार में आवृत असूर्यं नामक लोक को गमन करताहें । यहाँपर प्रश्‍न है, समस्त 
पापी चन्द्रलोक गमन करते हैं, अथवा यमलोक ? इस प्रकार जिज्ञासा होने 
पर पूर्वपक्ष सूत्र की अवतारणा करते हैं, सुनाजाता है, इष्टादि कारियों के 
समान अनिष्टादि कारी भी चन्द्रलोक गमन करते हैं, कौषितकी उपनिषद्‌ Et 
सवके लिए एक प्रकार गति का वर्णन होनेपर समस्त व्यक्ति ही चन्द्रलोक 
गमन करते हैं, । ऐसा होने पर भी उक्त वाक्य दुराचार निरोध हर लिए कहा 
गया है। क्योंकि पुण्य शील व पापियों को एक समान गति नह! हो सकती 
है । चन्द्रलोक में पापियों के भोग का अभाव ही है। इस प्रकार पूर्व पक्ष का 
सिद्धान्त करते हैं ॥ 

तुशब्द पूर्वपक्ष निरासार्थ है , अनिष्टकारी व्यक्तिगण यमपुर गमन 
करते हैं, वहाँ यमदण्ड अनुभव के वाद पुनर्वार यहाँपर आगमन करते हैं, इस 
प्रकार उन सव के आरोह अवरोह होते हैं, श्रीयमराज ने कठवल्ली में कहा 
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नूनं देवेन विहता ये चाच्युतकथासुधाम्‌ 

हित्वा शुण्वन्त्यसद्गाथाः पुरीषमिव विड भूजः ॥३।३२।१६ 

दक्षिणेन पथा अर्य्यम्नः पितृलोकं ब्रजन्ति ते 

प्रजाभनु प्रजायन्तेश्मशान्ताक्रियाकतः 

ततस्ते क्षीण सुकृताः पुनर्लोकमिमंप्रति 

पतन्ति विवशादेबेः सद्योबिञ्रंशितोदयाः ॥३।३२।२१ 
स्मरन्ति च ।३।१।१५ | 

तत्र तत्र पतन्‌ श्रान्तो मूच्छितः पुनश्त्थितः । । 

पथा पापीयसा नीतस्तमसा यस सादनम्‌ ॥३।३०।२३ | 


अपि सप्त ।३।१।१६ | 
तत्रहैके नरकानेर्कावर्शत गणयन्ति । अथ तांस्ते राजन्‌ ! | 
नामरूप लक्षणतोऽनुक्रमिष्यासः । तामिस्त्रो अन्धतामिस्रो रौरवो | 
महारोरबः कुम्भी काकः,पालसुत्र मसिपत्र वनं शुकर सुखमन्धकूपः | 
कृमिभोजनः सन्दशः तक्षशुम्मि वेज्जकण्टकशाल्मली बैतरणी पूयोदः 


जज | 


है--कुछ लोक मानते हैं मृत्यु के वाद कोई लोक नहीं है, इस प्रकार अन्ध 
विश्वास से मेरी अधीनता को प्राप्त करते हैं । वालक प्रमादी और धन लोभ 
से मूढ़ व्यक्तिगण उस के अधिकारी है। | 

जो लोक अच्युतकी कथासुधा को छोड़कर असत्य गाथा को सुनता है, 
वह देव से निधन को प्राप्त करता हे ॥ कर्म कर के पितृलोक गमम करता ९ 
'अनन्तर अपन पुत्र का पुत्र रूपेण उत्पन्न होता है, और गर्भाधानादि से शमा 
नान्त क्रिया को करते हैं। भोग साधना नष्ट हो जाने के कारण कर्म वासंती 
को लेकर इस लोक में आता है ॥ 

मुतिगण ` पापियों की यमपुर गमन रूप गति को वर्णन करते हैं । 
मनुष्य देह प्राप्त करने के पहले समस्त शरीरों में भ्रमण करता हैं । पापीगण 
यम निकेतन गमन करते हैं अति कलेश कर पथ से उन सब को यमपुर 
जाया जाता है ।! 
| महाभारत में वणित हे रोरव महाँश्चेव बह्लि वेतरणी तथा कुम्भी 

पाक इति प्रोक्तान्यनित्य वरकाणितु तामिस्र श्‍चान्ध तामिखो हौ तित्यौ 
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प्राणरोधो विशसन लालाभक्षः सारमेयादनमवीचिरयः पानसिति । 
किश्च क्षारकदेसो रक्षोगणभोजनः शूलप्रोतो दन्दशुकोऽवटनिरोधनः 
पर््यावर्त नः शचीमुखमित्यष्टाविशति नरका विविधयातनाभूमयः 
हि ।॥५।२६।७ 
तत्रापि च तदव्यापारादविरोध; ।३।१।१७ 
यत्न हु वाव भगवान्‌ पित्राजो वेवस्वतः स्वविषयं प्रापि- 
तेषु स्व पुरुष जन्तघूपरतेषु यथा कर्म विद्य दोषमेवानुल्लङ्धित 
भगबच्छासनः सगणो दमं धारयति "५-२६-६ 
5 € >> (५ 
विद्या कमण [रात तुप्रदतसात्‌ ।२।१।१८ 
तत्श्रद्धयाक्रान्तमतिः पितृदेवन्नतः पुमान्‌ 
गत्वा चान्द्रससंलोकं सोमपाः पृनरेष्यति॥३।३२।३ 
थे स्वधर्म न बुह्मन्तिधीराः कार्माथे हेतवे 
निःसद्धान्यस्त कर्म्माणः प्रशान्ताः शुद्धचेतसः।३।३२।५ ` 
निर्वृत्तिधर्सनिरता निस्संसानिरहङ्कृताः 
स्वधर्सात्तेन सत्त्वेन परिशुद्धेनचेतसा॥२।३२।६ 


MER ० 0 स न्या तावा ळात 
सम्प्रकोत्तिती इति सप्त प्रधानानि बलीयस्तूत्तरोत्तरमिति। पापियों के फल 
भोग के लिए सप्त नरक कहागया हैं। ये सव नरक को पापीगण प्राप्त होते हैं । 

आदि शब्द से अनुक्त तरको को भी जानना होगा । 

अवधारण अस सूत्रस्थ च कारह । उक्त सिद्धान्तसे ईश्वर कत्तृ त्वकी 
वाधा होगी, इस शङ्कातिरास के लिए कहतेहैँ ॥ यमराज आदि जो कुछ दण्ड 
पापियों को देते हैं, वे सव ईश्वर के अधीन हैं, और उन के आदेश को पालन 
करते हैं ॥ 

भगवद्‌ शासन को अङ्गीकार क यमराज आदि दण्ड दानाधिकारी 
व्यक्तिगण पापियों को दण्ड प्रधान करते हैं । 

वापियों का यम दण्ड भोग क वाद न्द्रलोकारोहण होना चाहिए, 
विधायक श्रुति में सर्वे शब्द का प्रयोग है । इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में 
कहते हैं--देवयान एवं पितुयान के लिए विद्या एवं कर्म का ही प्राधान्य हँ, 
पापी के लिए चन्द्रलोक गमन सम्भव नहीं है, तु शब्द आक्षेप निरासार्थ है । 
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सु्य्यद्ठारेण ते यान्ति पुरुषं विश्वतोमुखम्‌ 
परवरेशं प्रकृ तिसस्योत्पत्यन्तभावनस्‌॥ ३।३२।७ 

न तृतीये तथोपलब्धेः ।३।१।१६ 
एवं कुटुम्बं बिश्वाण उदरम्भर एव वा 
विसुज्येहोभयं प्रेत्य भुङक्ततत्‌ फलमीदृशम्‌ ३।३०।३० 
केवलेन ह्याधर्भेण कुटुम्बभरणोत्सुकः | 
याति जीवोऽन्धतासिज् चरमंतमसःपदम्‌॥ ३।३०।३३ | 
अधस्तान्नरलोकस्य यावतीर्पातनास्तुता: 
क्रमशःसमतुक्रम्य पुनरत्राव्रजेच्छुच्चिः।३।३०१।३४ 


ns 


“न' पूर्व सूत्र से अनुवर्तत करना होगा । इस प्रकार सर्व शब्द अधिकृत मात्रा | 
पक्षी है ॥ 

पितृ लोक के प्रति श्रद्धालु होकर उक्त लोक प्राप्ति के अनुरूप कर्म में 
जीव प्रवृत्त होता हे, कर्म द्वारा चन्द्रलोक प्राप्त होता, और पुण्य क्षय के वाद 
पुनर्जन्म होता । ड 

जो लोक कामार्थ प्रयोजन के लिए स्वधम का दोहन नहीं करता, 
ईश्वरापेक्षी कर्म से शुद्धचित्त होता, सत्त्व शुद्धि होनेके कारण निस्म म निरह- 
डः कृत होकर सूर्य्थद्वार से परेश को प्राप्त होता हे । 

पापियों का चन्द्रलोक गमन के विना देहोपलम्भ नहीं है । देह ग्रहण 
के विजा पञ्चम आह्‌ ति का होना असम्भव है । देह ग्रहण के लिए चन्द्रलोक 
गमन अवश्यम्भावी है, इस प्रकार प्रश्‍न होने पर उत्तर के लिए कहते हैं-- 

तृतीय स्थान में देह ग्रहण के लिए चन्द्रलोक गमन अनिवार्य नहीं है 
पञ्चम आहुति की भी अपेक्षा नहीं हैं । श्रुति में इस प्रकार ही वृतान्त है । 
श्रूति भे-यथासौ लोको न सम्पूर्यंत 7 इस लोक की पूर्ति क्यों नहीं है, इस 
प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं--अथैतयो: पथोर्न कतरेण च तानीमानि क्षद्राण्यस 
कृदावृत्तनि भूतानि जीवन्ति जायस्व म्रियस्व इत्येतत्‌ तृतीयं स्थानम्‌ ॥ तेनासौ 
लोको न. सम्पूर्य्येत ” देवयान एवं पितुयान के किसी भी मार्ग में ये सव पुनः 
पुनः आवत्तेन कारी छुद्र जीव गण, गमत नहीं करते हैँ॥ वे सव जन्मलेते हैं 
और मर भी जाते हैं, बे सव तृतीय स्थान का धर्म हे ॥ सुतरां चन्द्रलोक पूर्ति 
की कोई भी सम्भावना नहीं है, ब्रह्म लोक और चुलोक की अपेक्षा से तृतीय 
होने के कारण इन सव को तृतीयस्थान कहागया है । अर्थात्‌ जो सव विद्या 


शं 
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pe ति क फे » = 
स्मय्यते च लोके ।३।१।२० 
इपदाद व्रौयदीतस्य वृष्ट्य स्वादयः सुताः ॥६-२२॥३ 


€ 
दशनाच्च ।३।१।२१ 

अन्ये छ विविधा जीवा जलस्थलनश्नोकसः।२।६।१% 
युगान्‌ खगान्‌ पशून्‌ वृक्षान्‌ गिरन्‌ नृप सरीसूपान्‌ 
हविविधाश्चवुविधा येऽन्धेजलस्थल वभोकस:॥२।१०।३४ 
तृतीय शब्दावरोधः संशेकजस्य।२।१।२२ _ 
से देवयान पथ, एवं कर्म से पितृयानस्थान के हैं । वे सव चन्द्रलोक नहीं जा 
सकते । सुतरां आरोहण अवरोहण के अभाबके कारण उन के द्वारा चन्द्रलोक 
की पूर्ति असम्भव है। अतएव तृतीयस्थान के लिए देहारम्भका पश्चमाहुति 
की अपेक्षा नहीं है । 

जो लोक कुटुम्ब एवं उदर पोषण में ही रत हैं, वे सव कुटुम्ब एवं देह 
को छोडकर पाप फल को भोगते हैं। अधर्म से कुटुम्व मरण क लिए जिन 
लोकों का उत्साह है। वे सव. अन्धतामिस्रनामक नरक को प्राप्त करते हैं । 
मनुष्य देह प्राप्ति के पहले मनुष्यलोक में जितते देहहें उन सव में भ्रमन्‌ करने 
के वाद क्षीण पाप होने से पुनर्वार मनुष्य देह को प्राप्त होते हैं । 

पुण्य कर्मरत ब्यक्ति द्रोणधृष्टयूम्तद्वोपदी आदि की देहोत्पत्ति के 
लिए पत्चमाहुति को आवश्यकता नहीं हुई है। पुराण में इस का विस्तृत 
विवरण है, अपिच शब्द से अन्य दृष्टान्त भी रस प्रकार है, इस को सूत्रना 
हुई है॥ 

दुपदसे द्रौपदी एवं दुश्युम्नादि की उत्पत्ति हुई हैं ॥ 

इन सव भूतों के तीन प्रकार वीज देखने में आते है, अण्डज, जीवज, 
एवं उद्रभिज्ज। उन में से उद्भिज्ज और स्वेदज के लिए पञ्चमाहुति की 
अपेक्षा नहीं है, जिन का चन्द्रलोक आरोहणएवं अवरोहण है, उन को ही पश्च 
साहुति आवश्यक है» अन्य सव की पश्चमाहुति के विना जल केद्वारा ही 
देहारम्भ होता है, इस का प्रतिषेध वचन नहीं है ॥ 

अपर जलस्थ स्थलस्थ एवं नभो विहारी अनेक प्राणियों की उत्पत्ति - 
हुई है। मुग खग पशु वृक्ष; गिरि, सरीसृप आदि की सृष्टि हुई द्विविधाः स्थावर 
जङ्गमरूप से दो प्रकार, चतुविधाः जरायुज अण्डज, स्वेदज उद्भिज्ज रूपेण 
चार प्रकार जलचर स्थलचर नभचर को भी सूजन किया है । 


क 


छ 
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तिय्यंङ मानुष देवानां सरीसृपपतत्रिणास्‌ 
बद तः समसंव्यूहं गार्भस्वेद द्विजोद्भिदास्‌ ॥३।७।२७ 
८ पत्त >) ; च 
तत्‌ स्वाभाव्यापात्तरूपपत्त : ।३।९।२२ 
भूतानां छिद्रदातृत्वं बहिरन्तरमेव च 
प्राणेन्द्रियात्मधिष्णञ्चत्वं नभसो वृत्तिलक्षणम्‌ ॥३।२६।३४ 
नातिचिरेश विशेषात्‌ ।३।१।२४ 
अधस्तान्नरलोकस्य यावतीर्यातनास्तुताः 
क्रमशः समनुक्रम्य पुनरत्राब्रजेच्छुञ्चिः ॥३।३८।३४ 


umes me 


उद्भिज्ज ये तृतीय शब्दसे संशोकज अर्थात्‌ स्वेदज का भी संग्रह हुआ 
उद्भिज्ज और स्वेदज दोनों भूमि और उदक से उद्भिन्न होकर जन्मलेते हैं, 
इस लिए दोनों मे समता है ॥ उनमे से उद्भिज्ज स्थावर तथा स्वेदज जङ्गम 
रूप से लोक मे कहेजाते हैं। अतएव अनिष्टादिकारी की चन्द्रप्राप्ति नहीं है । 

इष्टादि शुभ कर्मकारी व्यक्तिगण सूक्ष्म भूत से युक्त होकर (लिङ्ग 
देह से ) भुक्तावशिष्ठ कम के साथ अवरोहण करता हे अवरोहण का प्रकार 
इस प्रकार हे, जेसे आकाश से वायु, वायु से धूम अनन्तर अभ्र उस से मेध 
होकर वषित होता है, इस अवरोहण मे आकाशादि भाव प्राप्ति प्रतीति होती 
है, यह आकाशादि भाव प्राप्ति तादात्म्यापत्ति अथवा सादुझ्यापत्ति हैं ? इस 
संशय मे तादात्म्यापत्ति ही सम्भव है, इस के उत्तर मे कहते है-सादृश्या 
पत्ति रूप ही मानना आवश्यक है» क्योंकि उपपत्तेः--अर्थात्‌ युक्ति से यही 
सिद्ध होता है । चन्द्रलोक मे भोग के लिए जो जलमय देह की उत्तृपत्ति होती 
है, वह सूय्ये किरण से उत्तप्त तुषार खण्डकी भाँति भोगक्षय मे शोकार्नि द्वारा 
विलीन होनेपर, सूक्षता के कारण आकाश तुल्यहो नाता है, अनन्तर वायु का 
भधीन होता है, अनन्तर धूमादि के साथ मिलित हो जाता है ! एक पदार्थे 
का अन्य पदार्थ होना सम्भव नहीं है, तादात्म्य होनेपर अवरोह होना सम्भव 
नहीं होगा 

आकाश का लक्षण कहते हैं। अवकाश प्रदान कारी है, वाहर अन्तर 
ब्यवहार का भी कारण हैं, आत्म मन: प्राण आदि का भी नाड़ी छिद्ररूप में 
आश्रय भी हे । कार्य ही स्वरूप का वोधक है ॥ 

आकाश से लेकर वर्षण पर्यन्त अवरोहण क्रम कहागया, इस मं संशय 
है,--अवरोहण सत्वर होता, अथवा विलम्ब से होता है, ? विलम्ब से अव- 
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अन्याधिष्ठिते पूर्ववदभिलापात्‌ ३।१।२५ 
जीवो ह्यस्यानुगो वेहोभूतेन्द्रियमनोमयः ॥३।३०।३४ 


था र (US ळे ब्द्‌ है > 
अशुद्धामात्‌ चन्न शन्दात्‌।२।१।२६ 
यद्‌ घ्राणभक्षो विहितः सुराया 
स्तथा पशोरालम्भनं न हिसा ॥ 
एवं व्यवायः प्रजया न रत्या 
इस विशुद्ध न विडुः स्वधम्मंस्‌ ॥११-५-१३ 
तरण से भाव है, इस के उत्तर है, आकाशादि से अवतरण सत्वर होता है, 
विशेष वचन की विद्यमाणताके कारण ऐसा मानना आवश्यकहै,। 'ब्रीह्मादि 
भाव प्राप्तःवतो वै खलुदुनिःप्रपतर ” यह विशेष उक्तिहै, दूनिष्प्रपतर शब्दका 
दुःख निष्क्रमण अर्थ है, ब्रीह्यादि भाव प्राप्त होने के वाद दुःख का निष्क्रमण 
होताहै ॥ इस प्रकार बचनसे आकाशादि प्राप्तिकेवाद शीघ्र निर्गमन होता है॥ 
भू सण्डल में जिउना यातना स्थानहै, क्रम पूर्वक उस में भ्रमण करके 
पुनर्वार कर्म वासना के साथ आगमन जीव करता है ॥ 
प्रवर्षज के अनन्तर “ इह व्रीहियव औषधि वनस्पतयस्तिलमाषा 
जायन्ते ” यहाँ संशय है कि सानुशयी जीवों की व्रीह्यादि अवस्था मुख्यजन्म 
अथवा संश्लेष मात्र है, ? “ जायन्ते” इस शब्द से मुख्य जन्म प्राप्त होता है, 
इस के उत्तर में कहते हैं-अन्य जीवोंके द्वारा भोक्त, रूपसे अधिष्ठित ब्रीह्यादि 
में उन का संश्लेष मा्नहै । कर्मफल भोग के लिए जो व्रीह्यादि को प्राप्तकरते 
हैं, उनका ही वहाँ मुख्य जन्म है, स्वर्ग भ्रष्ट जीवों का केवल संश्लेष मात्र 
होता है । 
जीव सप्तदश अवयवविशिष्ट लिङ्ग देह को आश्रय कर गमनागमन 


करता है ॥ व 
अन्य जीवद्वारा अधिष्ठित व्रीह्यादि भोग देह में कर्म वासना युक्त जीव 


का संश्लेषमात्र होता है, मुख्य जन्म नहीं है? क्योंकि उस समय भोग के 
कारण कर्म का अभाव है, ऐसा सिद्धान्त ठीक नहीं है, कारण भोग हेतु कर्म 
अवश्य रहता है। कारण है कि स्वगीदि फल रूप इष्टादि कमे ही अशुद्ध है, 
उस समस्त कर्म पशुहिसा से युक्तहै । हिसाहि पाप है । माहिस्यात्‌ सर्वाभुतानि 
इस प्रतिषेध वाक्य के कारण अतएव पुण्यांश स्वर्ग प्रदान करता है, और 
पापांश ब्रीह्यादि भावको प्राप्त कराताहे । “शरीरज कर्म दोषेर्याति स्थावरतां 
नर: उक्त विषय में यह स्मृति वाक्य भी विद्यमानहै । अतः ब्रीह्यादि में मुख्य 
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रेतः सिग्योगोऽथ ।३।१।२७ 

कर्मणा दैवनेत्रेण जन्तु देहोपपत्तये 

स्त्रियाः प्रबिष्ट उदरं पुसोरेतः कणाश्रयः ।३।३१।१ 
योनेः शरीरम्‌ ।२।१।२८ 

कललन्त्वेकराश्रेण पञ्चरात्रेण वुद्वुदमू 

दशाहेनतु कर्कन्धु पेश्यण्डं चा ततः परम्‌ ।३।३१।२ 


जन्म मानना होगा ? इस प्रकार कह नहीं सकते, कारण शब्दात्‌ -- श्रुति की 
विद्यमानता के कारण उक्त वचन अग्राह्या है, अग्नि सोमीयं पशुमालभते, 
इस प्रकार वेद वाक्य है। वे धर्म एवं अधर्म वेद वचन ही है, वेद ही हिसानु 
ग्राहात्मक इश्शादि कर्म धर्म रूप में प्रति पादन किए है, अतएव अशुद्ध नहीं है, - 
मा हिस्याद सर्वा भूतानि इस वेद वचन से निर्षधके कारण पाप ही हिसा है । 
इस प्रकारभी कह नहीं सकते । यह विधि उत्सर्गे विधि हैं, और अग्नि सोमी 
अपवाद विधि है। उत्सर्गापवाद विधि व्यवस्थित विषय में होतें है ॥ 
उक्त विषय में कुछ कहना ठीक नहीं है ॥ सुतरां व्रीह्यादि संश्लेष मात्र जन्म 
ही हैं ॥ 

कारण सुरापान में घ्राणलेने का विधान है, चतो पान का उसी प्रकार 
पशु का आलम्भन ही विहित है, नतो हिसा । तात्पर्य्य इस प्रकार हैं, देवतो 
ह श से जो पशुहत्याहे-इसे आलभन कहा जाताहै, जैसे वायव्यां श्वेत मालभेत 
इस प्रकार श्रुति है, यह हिंसा नहीं है। जो वेद विहित हिंसा है वह हिंसा 
कही नहीं जाती है । इस प्रकार ही शाञ्ञ के अनुसार चलने पर धर्म होता हैं 
प्रजा के लिए ही रति है काम के लिए नहीं, इस प्रकार विशुद्ध धर्म को लोक 
नहीं जानते है । ` १ 

और भी इस विषय में कहते हैं--अनुशयीका व्रीह्मादि भाव प्राप्त होने 
के अनन्तर रेत: सिग्‌ योग होता है, श्रुतिमें इसवात का उल्लेख है । योयोउन्न 
मत्ति यो रेतः सिञ्चति ततृभूय एवं भवतिः यह श्रतिः । जो जो अन्न भोजन 
किया जाता, जो रेतका सिञ्चन होताहै, अनुशयी जीव उसकाभाव प्राप्त होता 
है। अतएघ रेत: सिग॒रूप अबस्था उसकी मुख्यावस्था नहीं है, अवान्तर 
अवस्था है । एक पदार्थ का अन्य पदार्थं होना सम्भव नहीं है । अतएव संइलेष 
मात्र ही जानना होगा । इस ब्रीह्यादिके साथ भी संश्लेष ही जानना होगा ॥ 

ल्यव्‌ लोप मे कर्मा मे पञ्चमी विभक्ति है । पिता के शरीर से अनुशयी 
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i तृतीयाध्यायस्य प्रथः पादः समाप्त ऋ 


"णा 


#% अथ तृतीयाध्यायस्य द्वितोयपादः फक 
म न्ध्ये ष्टि त्रट्रि।5।5 9 
ग्ध्य सुष्टराहाह ।३।२।१ 
येन प्रसुप्तः पुरुषः स्वापंवेदात्मनस्तदा 
सुखञ्च निगु णं ब्रह्म तमात्मानमवेहि साम्‌ ॥६।१६।५५ 


विनती). > >. लल 
जीव माता के उदर मे प्रविष्ट होता हे, इस प्रकार मुख्य देह प्राप्ति अनुशयी 
की होतीहे । तद्य रमणीय चरणा यह श्रुति उक्त विषयम प्रमाण हे। अतएव 
आकाशादि प्राप्ति के समान ही ब्रह्मादि प्राप्ति हे, इस प्रकार दुःखसार संसार 
से वितृष्ण होकर आनन्दमय श्रीहरि का ही वुद्धिमाद्‌ जन ब्यान करें। यह 
ध्वनित हुआ है ॥ : है 

इति श्रीमद्‌ ब्रह्मसूत्रस्य श्रीकृष्णद्वैपायनवेदव्यासप्रणीत श्रीमद्भागवत 
भाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथम पादः॥ 

$ तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः समाः ऋतः 


———%——— 


अ अथ तृतीयाध्यायस्य द्वितीयपादः क$ 

इस तृतीय अध्यास के द्वितीय पाद में श्रीकृष्ण प्राप्ति के कारण मूत 
भक्तिका वर्णन होगा । प्राप्य ब्रह्म की सृष्टि कत्तृ त्व रूप महिमा, उनके ps 
भाव स्वरूपों की एकता आत्म मृत्तित्व-उपासक से भेद, प्रत्यक्‌ रूपत्व भक्ति 
ग्राह्मत्व, उभयावभासित्व, परानैग्दत्व-भावानुसार प्रकाशत्व सन परत्व, 
सर्वदातृत्व आदि गुण निचय का निरूपणा होगा । भक्तीच्छू हित उक्त विषय 
को जान लेने से उनको गुणों से आकृष्ट होकर उनकी भक्ति मे प्रवृत्त होंगे । 
अन्यथा भक्ति में प्रवेश की सम्भावन नहीं है। सम्प्रति भगवान्‌ के स्वप्तादि 
सष्टि कत्तत्वके विषयमै विचार होगा । ब्रह्मे अरिरिक्त अपरकोई स्वप्नादि 
सृष्टि बरसा है, तो ब्रह्म का सवे कत्तव्य की वाघा होगी श्रीहरि सर्वमय अ 
न होकर यदि किञ्चित्‌ कर्चा होतें हैं--तव उन में भक्ति होना सम्भव न 
है । अतएव स्वप्तादि कत्त त्व के द्वारा उन की महिमा कही जातीहै । बृहदा 
रण्यक में उक्त है- स्वप्न में रथ» रथ योग, पथ, कुछ. भी नहीं है, किन्तु श्री 
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निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ।३।२।२ 
यो जागरे बहिरनुक्षणधम्मिणोऽर्थान्‌ 
भुङ्क्त समस्त करण हे_दि तत्‌ सहक्षान्‌ ॥ 
स्वप्ने सुषुप्त उपसंहरते स एकः 
स्सृत्यन्वयात्‌ त्रिगुण वृत्ति हृगिन्द्रियेशः ।१११।१३।३२ 
° निक 
हरि उनसव को सृष्टि करते हैं। वहाँपर आनन्दादि नहीं है, आनन्द से मुद- 
प्रमोद का सुजन करते हैं । वहाँपर गृह. पुष्करिणी, नद्यादिक नहींहै, उनसव 
की सृष्टि भी करते हैं । अतएव जो इन सव की सृष्टि करते हैं, वे ही कर्त्ता हैं 
वहाँपर स्वाप्निकी सृष्टि जीव कत्त कहे, अथवा परमात्म कत्तु क ? इस प्रकार 
संशय में उक्त सव सृष्टि जीव कत्त क ही है, यह निर्णय होताहै, क्योंकि प्रजा 
पति वाक्य में जीव को सत्य सङ्कुल्प कहागया है। उक्त पूर्व पक्ष के उत्तर में 
कहते हैं--वेद में स्वाप्निक सृष्टि कत्त्‌त्व ईइवर निष्ठ रूप मे कहा गया है, 
सन्धि शब्द का अर्थ स्वप्न है, सन्ध्यं तृतीयं स्वप्न स्थानं इस प्रकार वचन सु 
प्रसिद्ध है, इस अवस्था जो रथादि सृष्टि की वात हे, उस का कर्त्ता परमात्मा 
है, क्योंकि--श्रुति इस प्रकार ही ब हतीहैं । भावार्थ इस प्रकारहै । अल्पकर्म्म' 
के अनुसार फल भोग के अति अल्यक्राल स्थायी रथादि की सृष्टि करते हैं 
। जिन्हें स्वप्न द्रटा पुरुष ही देखता है, सत्य संकल्प और अचिन्त्य 
शक्ति विशिष्ट ईश्वर के पक्ष में इम प्रकार का कर्ता त्व अमम्भव नहीं है । 
"स्वप्नान्तम्‌ ” इत्यादि श्रुत्यन्तर भौ इस के विषय मो प्रमाण है ॥ जीव की 
जो सत्य संकल्पता है, वह मोक्ष अवस्था में प्रकट: होती हे, अतएव इस से 
स्वप्न सृष्टि सम्भव नहीं है । 
प्रसिद्ध जागरणादि वुद्धि की अवस्था है, इस की द्रष्टा ही ब्रह्मा है, 
यदि कहो कि सुसुप्ति काल मे हृइय न रहने के कारण द्रष्टा केसे हो सकता 
हैं, ब्रह्म ? उत्तर मे कहते हैं-प्रसुप पुरुषजीव जिस से स्वप्न कालम अपनी 
निद्रा एवं निगु ण अतीन्द्रिय सुख को भी जानता हे, वह आत्मा ब्रह्म हे, और 
हि पुझ कृष्ण को जानों। उस समय प्वप्न और सुख का ज्ञान न होने पर 
उतमहमस्वाप्सं न किच्चिंद अवेदिषमु इस प्रकार स्मृति की सम्भावना ही 
नहीं है ॥ 
कठोपनिषद्‌ एकमात्र परमात्मा को ही स्वाप्निक कामना के विषय समूह 
का निर्माता मानतीहैं । 'य एपु सुप्तेषु जागति काम' पुरुषो निमिमाणसमस्ते 
जीव जवनिमित होतेहैं, परमात्मा ही उससमय जागकर उसकी कामनानुसार 
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मायामात्र कास्न्येनानभिव्यक्त स्वरूपत्वात्‌ ।३।२।३ 
एवं विमृश्य गुणतो मनस स्त्र्यवस्था 
मन्सायया सयिकृता इति निश्चितार्थाः । 
सञ्‌छिद्य हाई मनुमानसथुक्ति तीक्ष्ण 
ज्ञानासिना भजतमाखिलसंशयाधिम्‌ ।११।१३।३३ 

सूचकश्च हि श्रृतेराचक्षतेच तद्विदः ।३।२।४ 
स्वप्ने प्रेत परिष्वद्गः खरयान विषादनम्‌ । 
यायान्‌ नलदमाल्येकस्तेलाभ्यक्तोदिगम्वरः ॥१०।४२।३० 
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विषयों का निर्माण करते हैं, उन जीवों म॑ केवल इच्छा को सृष्टि नहीं 
करते, किन्तु इच्छा के विषयीभूत पुत्रादिका सुजन करते हैं ॥ “ समस्त काम 
की प्रार्थना करो, शतायु पुत्र पौत्र की प्रार्थनाकरो, इत्यादि वेद वाक्य से काम 
शब्द द्वारा पुत्र पौत्रादि का वोध होता है, “इन से हो पुत्र की उत्पत्ति इस से 
ही भ्राता की उत्पत्ति, इन से ही भार्य्या की उत्पत्ति है, वे सव स्वप्न में जीव 
को आसक्त करते हैं। इस प्रकार अपर अति भी उस का पोषक हे ॥ 
जो जाग्रत अवस्थामें विषय समूहको चक्षुरादि करण समूह द्वारा भोग 
करते हैं, क्षणिक वाल्य तारुण्योदि धर्म को भी जानते हैं, एवं स्वप्न में हृदय 
में जाग्रत अवस्था के समान ही वासनामय समस्त वस्तु को भोग करते हैं, 
सुषुप्ति मे समस्त वस्तु का उपसंहार भी करते हैं ॥ यह ही इन्द्रिय का स्वामी 
है, एवं स्मृति द्वारा समस्त अवस्थाम तथा विषयोमें भ्रमणकर भोग करते है। 
स्वप्न सृष्टि में अतकर्ष माया ही कारण है, पश्वीकृत भूत एव चतुमु ख 
आदि कारण नहीं है। क्योंकि--यह सृष्टि परमात्मा को छोड़कर अन्य किसी 
का भी अनुभव योग्य नहीं है । अतएव स्वप्न सृष्टि परमात्मा से ही होती हैं । 
गुण से मन की जो तीन अवस्था है. वह भी मेरी माया अविद्या द्वारा 
हुईहे, अतएव अनुमान द्वारा सञ्जनोंके उपदेश द्वारा, श्रुतिगणोंसे प्राप्ततीक्ष्ण 
ज्ञान रूप खड्ग से हृदय स्थित हंकार को छेदन कर मुझे भजन करो । 
स्वाप्निक सुटि सत्य है, अथवा मित्थ्या ? इस प्रकार संशय होने पर 
निर्णय होता कि प्रवोधके वाद वह नहीं रहती है, अत वह सृष्टि मित्थ्या ही है, 
इस प्रकार कथन के उत्तर में,करते हैं-हि-यतः कारण है कि स्वापन पदार्थ 
शुभाशुभ मन्त्रादि का सूचक है, अतएव स्वप्न सृष्टि सत्य है, कहाँ केसै स्वप्न 
सूचक होता है,--उस का विवरण देते हैं। छान्दोग्योपनिषत्‌ में वर्णित है, 
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पराभिध्यानात्त्‌ तिरोहितं ततो 
ह्यस्य बन्ध बिपस्यंयौ ।३।२।५ 


स वे निवृत्तिधर्मेण वासुदेवानुकस्पया । 
भगवद्‌ भक्तियोगेन तिरोधत्ते शनेरिह ॥३।७।१२ 


देहयोगद्वा सोऽपि ।३।२।६ 
यो जागरे वहिरनुक्षण धाम्मिनोऽर्थान्‌ 
भुड्क्ते संमस्तकरणे हू दि तत्‌ सहक्षान्‌ 


जव काम्य कर्म में स्वप्न में स्त्रीका दर्शन होताहे, तव जानना होगा समृद्धि 
होगी, इस प्रकार स्वप्न में स्वरारोहण भी अशुभ सूचक हे । स्वप्न में श्री 
शिव जी प्रदत्त रामरक्षा स्त्रोत्र प्राप्त होकर कौशिक ने उसे लिपिवद्ध किया 
था । इस प्रकार भाविसत्यार्थ सूचक मन्त्रादि प्राप्ति होनेपर जाग्रत सृष्टि की 
भाँति स्वप्न भी सत्य ह। 

वंस ने स्वप्न में मृतक के द्वारा आलिङ्गित अपने को पाया खर की 
सवारी में भ्रमण करता हुआ अपने का देखा, विषभक्षण भी स्वप्न में उसने 
किया, नलद माली जवाकुसुम की माला भी स्वप्न में उसने पहना इस से 
उस की मृत्यु सुचित हुई ॥ ट 

जाग्रत होने के वाद स्वप्न हृष्ट वस्तु विलुप्त हो जाने से सू प्न दृष्ट पदार्थ 
मित्थ्या है ? इस सन्दर्भ में कहते हे, परेश-ईश्वर के सडूल्प से स्त्राप्निक 
रथादि तिरोहित हो जाते हैं, मुक्ति रजत के समान मित्थ्या नहीं हे । हि-यत 
जीव के बन्ध मोक्ष ईश्वर से ही होते हैं । संसार वन्ध स्थिति मोक्ष के हेतु 
ईश्वर ही है ॥ बन्ध मोक्ष कर्ता के लिए स्वप्न एवं उसका परिहार कत्त त्व 
ईश्वर के लिए अति आश्चर्य जनक ब्यापार नहीं हैं। अतएव स्वप्न का आवि 
भावि तिरोभाव भी ईश्वर से ही होता हैं। स्मृति भी कहती है-स्वप्नादि 
वृद्धि कर्ता च तिरस्कर्त्ता स एव तु। तदिच्छया यतो ह्यस्य बन्धमोक्षौ प्रति 
डितौ ॥ परमेश्वर म्वप्नादि बुद्धि के कर्ता है। उस के तिरोभाव के कर्ता भी 
ह. उनकी इच्छा से हो संसार बन्धन व मोक्ष भी होते हैं। अतएव ईश्वर 
कत्तृ क स्वप्न सृष्टि सःय है । 

माया निवृत्तिका उपाय कहते हैं-सवै, अनात्माके गुण, निवृत्ति धर्म 
द्वारा वासुदेव की जो अनुकम्पा उस से एवं उन म॑ भक्ति योग होने से माया 
का तिरोधान होता है, शनैः अर्थात्‌ साधन के अनुसार ही होगा । 
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स्वप्ने सुषुप्त उपसंहरते स एक 
स्मत्यन्वयात्‌ न्रिगुणवृत्तिहृगिन्द्रियेशः ॥११।१३।३२ 


दभावोनाड़ीए तच छ तेरात्मनि च।३।२।७ 
न प्रसुप्नः पुरुषः स्वापं वेदात्मन स्तदा 
सुखञ्च निगुंणं ब्रह्म तसात्मान मवेहि माम्‌ 
उभयं स्मरतः प सः प्रस्वाप प्रतिबोधयो 
अन्वेति व्यतिरिच्येत तजज्ञानं ब्रह्म तत्परम्‌ ।६।१६।५५-५६ 


७ 


अनन्तर जागरण कत्तृत्व ईश्वर का ही है इस विषयको कठवल्ली के 
प्रमाण से पुंष्ट करते हुए करते हैं-स्वप्नान्तं जागरितान्तं योभो येनानु- 
पश्चात्‌ । महान्तं विभू मात्मानं मत्वा धीरो न शोचति " यहाँपर जीव का 
जागरण में भी परेश के कत्तृत्व है या नहीं ? इस प्रकार संशय होने पर कहा 
जाता है कि--जीव कालादि अधीन है, अतएव उस में ईश्वर कत्त त्व नहीं 
। इस का समाधान के लिए सूत्र करते हैं-देह भोग के हेतु जागरण परेश 

से होता है, स्वप्नान्त श्रुति ही इस में प्रमाण हे कालादि के कत्तृ त्व सम्भव 
नहीं है, वे सव जड़ है। अपि शब्द से सुषुप्ति आदि अवस्था में भी ईश्वर 
कत्तृ त्व ही है-इस का संग्रह हुआ । क्योंकि इश्वर का ही सर्व कत्तु स्व सुना 
जाता है । 

जो स्थूल देहादि को चक्षुरादि करण द्वारा भोग करते हैं, एवं वाल्य 
तारुण्यादि धर्म को भी जानते हैं, एवं स्वप्न में भो हृदय में जागर दृष्ट सहश 
वासना मय वस्तु समूह को भी भोग करतेहैँ । वह एक है-नित्य है, अविक्रिय 
है, अवस्थात्रय द्रष्टा हे , बह समस्त इन्द्रियों के ईश्वर है। 

अनन्तर सुषुप्ति स्थान का विचार करते हैं-सुषुप्ति विषयक श्रुतिगण 
इस प्रकारहै--उभसु तदा नाड़ीपु सुप्तोभवति ” ( “छान्दोग्य में ” “ताभिः 
प्रत्यव सृप्य पुरीततिशेते ” (इति बृहदारण्यक में ) 

इस प्रकार अन्यत्र भी पर आकाश शब्द ब्रह्म वाचक ह्‌ । यहाँपर 
नाड़ी समूह एवं पुरीतत्‌ ब्रह्म को सुपुप्ति का आधार कहा जाता है। इस म 
कोई विकल्प है, अथवा सव का हो ग्रहण है ? इस प्रकार संशय म कहा जा 
सकता कि तुल्यार्थं शब्द समूह की परस्पर अपेक्षा दृष्ट होने पर “ तुल्यार्था 
विकल्पेरन्‌ ” इस नियमसे विकल्प व्यवस्था ही समीत्रीन है--इस प्रकारकथन 
का उत्तर देते हैं-ताड़ी, ब्रह्म, और पुरीतत में सुषुप्ति के समुच्चय श्रवण के 


$ 
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अतः प्रवोधोऽस्मात्‌ ।३।२।८ 
न स्वप्न जाग्रन्नच तत्‌ सुषुप्त न खं जलं भुरनिलोऽग्निरकः ॥ 
संसु॥वच्छुन्यवदप्रतक्यं तन्मूलभूतं पदमामनन्ति ॥१२।४।२१ 


स एव तु कम्मानुस्मृति शब्दविधिभ्यः ।३।२।६ 
जाग्रत्‌ स्वप्नः सुषुध्षश्च गुणतो वृद्धिवृत्तयः 


कारण समुच्चय का विचार हो रहा है ॥ पुरीतत्‌ समुच्चय का अर्थ च कार 
द्वारा प्राप्त है । जागरण एवं स्वप्नका अभाव ही सुषुप्ति नाडियाँ पुरीतत्‌ तथा 
आत्मा में समुच्चित होती हैं, क्योंकि श्रुति में इस प्रकार बर्णन है, उन सवका 
सुषुप्ति स्थान सुनने में आता है | विकल्प होने पर इस पक्ष का वोध होता है, 
जव जीव स्वप्न नहीं देखता है, तव जीव इन सवस्थानों में अवस्थान करता 
हे, प्राण भी उस में एकत्व प्राप्त होता है, जैसे लोक द्वार से गृह में प्रवेश कर 
पालङ्क में शयन करता हे वेसे नाड़ीं रूप द्वार से प्रवेश कर पुरीतत्‌ ब्रह्म में 
अवस्थान करता है, प्रकार भेद से नाड़ी आदि का समुच्चय हुआ है । अतएव 
ब्रह्म ही साक्षात्‌ सुषुप्ति स्थानहैँ, पुरीततूंको हृदय पृण्डरीक का आवरक कहा 
जाता है । 

प्रपुप्त पुरुष जिस प्रकार से स्वप्न के समय स्वप्न एवं अतीन्द्रिय सुख 
को जानता हे, वह मैं ब्रह्म हूँ । जो अनुभव करता स्मरण भी वह ही करता 
अन्य दृष्ट अन्यका स्मरण क्येसे होगा ? प्रस्वाप एवं प्रतिवोधमों एकज्ञान ऐसा 
हैं; जिस के विना वे सव हो नहीं सकते उन ज्ञान को परं ब्रह्म ही जानना । 

अतएव ब्रह्म से ही प्रवोध होता है, ब्रह्म सुप्तिस्थान है, नाड़ि द्वारा 


मांत्र है, तव ब्रह्मसे ही स्वप्नके अनन्तर प्रवोध होता है, “सतश्चागत्य न विदुः 


सत आगच्छामहे ” सत्‌ स्वरूप पदार्थ से आगमन होने पर भी उसे नहीं 
जाना कि मैं सत्‌ पदार्थ से आया हु*। इस प्रकार उक्ति छान्दोग्य श्रुति मं है, 
बिकल्प होनेपर कभी नाड़ी से कभी पुरीतत्‌ से और कम ब्रह्म से आगमन 
सुनाजाता, किन्तु इसे कहीं सुना हीं नहीं गया हे, अतएव ब्रह्म ही सुसुप्त 
स्थान हैं ॥ 

उस समय स्वप्न जाग्रत्‌, सुषुप्ति, आकाश जल, पृथिवी अनिल, अग्नि 
अकं, आप स्वरूप में नहीं रहते हैं, संसुप्त के समान्‌ एवं शून्य की भाँति सव 
हृष्ट होते हैं, इस सवके मूल भूत दुरूह रूप ब्रह्मा को उन सव के मूल भूत हैं, 
` उन को प्रणाम 
“ सतश्चागत्य न विदुः ” सत्‌ वस्तुसे आकर भी उसे नहीं जाना, इस 
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तासां बिलेक्षणो जीवः साक्षित्वेन विनिश्चितः 
यहि संसृति बन्धोऽयमात्मनो गुण वृत्तिदः 

सयि तु्य्ये स्थितो जह्यात्‌ त्यागस्तद्‌ गुणचेतसाम्‌ ११।१३।२७-२८ 
कूटस्थ आशयमृते तदनुस्मृतिरनः ॥११।३।३६ 


वाक्य में विचारान्तर उपस्थित करते हैं॥ सुप्त व्यक्ति ही उठता है, अथवा 
अपर कोई उठता है ? इस प्रकार संशयमें ब्रह्मसम्पन्न व्यक्ति की असम्भावना 
के हेतु अन्य कोई उठते हैं-इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं। 

कर्म अनुस्मृति, शब्द एवं विधि के द्वारा उस का ही'उत्थान वोधहोता 
है, सूत्रस्थ तु शब्द शङ्का निरास के लिए है, सुप्त ही जागता हे, अन्य 
नहीं, कारण-कर्मादिके द्वारा वह अवगत हो जाता है, जी मैं सुप्त रहा वह मैं 
जागगया, ' योऽहं सुप्त: स एव प्रति वुद्धोऽस्मि ' अनुस्मृति के वाद प्रत्यभिज्ञा 
उक्त प्रकार है । शब्द इस प्रकारहै, ब्याध्र, सिंह ब्रक, वराह, कोट पतंग, दंश 
मशक, जो जैसा था वह वैसाहुआ । अर्थात्‌ निद्राके पहले जो जिसदेह विशेष में 
था निद्रा टूटने के वाद भी वेसा देहधारी हुआ, इस प्रकार छान्दोग्य श्रुति में 
वर्णित है ॥ आत्मानमेव लोक मुपासीत ” आत्मा की ही लोक समूह उपासना 
करते हैं। इत्यादि मोक्ष विषयक वृहदारण्यकादि श्रुति वाक्य में विधि है। 
सुप्त ब्यक्ति को मुक्त मानने पर यह सव श्रुति अनर्थक होगी । इस का तात्‌ 
पर्य्यं इस प्रकार है-जैसे लवणजल परिपूर्ण घट के मुख को बाँधकर गङ्गा में 
डुवोदिया जाता है, एवं पुनर्वार उठाया जाता है, उसी प्रकार वासनाबृतजीव 
सुप्त एवं विरत समस्त करण होकर बिश्राम स्थान ब्रह्म को प्राप्त होने पर भी 
उस का पुनर्वार भोग के लिए उत्थान होता हे । किन्तु वासना रहित जोव 
की भाँति ब्रह्म सारूप्य प्राप्त नहीं है, अतएव कर्म से यह अवस्था अवगत 
होती है । 

जाग्रत्‌ स्वप्न सुषुप्ति ये तीन वुद्धि की वृत्तिहै, जीव की नहीं है, वे स्वा 
भाविक भी नहीं है, सत्त्वाज्जागरण विद्याद्रजसा स्वप्नमादिशेत्‌ । प्रस्वापं 
तमसा जन्तो स्तुरीयं त्रिषु सन्ततमिति-इस प्रकार कथन से गुण से ही ये सव 
होती है, जीव विलक्षण है, अतएव साक्षी है। में जाग गया ह .-इस की 
प्रतीति कैसे होगी ? जव गुण वुद्धि द्वारा बन्ध होता है तव ही वोध होता है, 
अतएव तुरीय पदार्थ मुझ ब्रह्म में स्थित होकर संसृति वन्ध को परित्यागकर, 
उस समय चित्त भी परस्पर गुण बन्ध को परित्याग करेगा । 

दर्शन स्पर्शनादि ज्ञान शून्य सुषुप्ति साक्षी आत्मा की स्मृति होती है, 
अवतक सुख से मैं सोया था कुछ भी नहीं जाना॥ 
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मुग्धेज्ड संप्रापिः परिशेषात्‌ ।२।२।१० 
एवं विपर्य्ययं बुद्ध्वा नृणां विज्ञाशिमानिनास 
आत्मनश्च गति सूक्ष्मां स्थानत्रय चिलक्षणासृ॥ 
दृष्ट श्रुताभिर्मात्राभि निसु क्त: स्वेन तेजसा 
ज्ञान विज्ञान संतृषो सद्भक्तः पुरूषोभवेत्‌ ॥६।१६।६१-६२ 
तत्र तत्र पतन श्रान्तो सुच्छितः पुन रुत्यितः ।३।३०।२३ 
सूच्छौमाप्नोत्युर्क्लेशस्तत्रत्यैः क्षुधितेघु हुः ॥३।३१।६ 


प्रसज्भ वश कुछ विचार करते हैं-मूर्च्छा अवस्था में जीव की ब्रह्मप्राप्ति 
परि पूर्ण है, अथवा अर््धप्राप्तिहै ? इस सन्दभ॑में कहाजा सकता कि सुप्ति विशेष 
ही मूर्च्छाहै, अतएव सुषुप्ति की भाँति ही उसमें पूर्ण प्राप्ति है, इस प्रकारवाक्य 
के उत्तर में कहते हैं-मूर्च्छा अवस्था में जीव की ब्रह्मप्राप्ति अद्धमात्र है । 
दुःखानुसन्धान के कारण सुषुप्तिके समान ब्रह्म प्राप्ति नहीहे, विषय के अदर्शन 
के हेतु जाग्रत अवस्था की भाँति अप्राप्ति भी है । किन्तु परिशेष से अढप्ाप्ति 
है। स्मृति भी इस विषय में में इस प्रकार है--जीव जव ईश्वर से 
दूर हो जाता हे, तव उस की जाग्रदवस्था, होतीहै, समीप अवस्थान में स्वप्न 
सुषुप्ति अवस्था में लयहोते हैं । इन तीनों अवस्था का परिशेष मूर्च्छा है। उस 
में अप्राप्ति है, कारण इस अवस्था में दुःखानुभव रहता है। 

शरीरस्थ जीव की तीन ही अवस्था है, जाग्रत, स्वप्न सुषुप्ति, मूर्च्छा 
नामक कोई अवस्था प्रसिद्ध ही नहीं है, यह भी उक्त तीन में ही अन्तर्भाव 
हीन ठीक है । इस प्रकार कथन ठीक नहीं हैं; कारण जागर को मुर्च्छा नहीं 
कह्‌ सकते, उक्त अवस्था में इन्द्रिय विषय ग्रहण नहीं करती हू, जाग्रत 
अवस्था में विषय ग्रहण है । स्वप्न भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि वह संज्ञा 
हीन हे ॥ अतएव सुषुप्ति भी नहीं है, मुख प्रसाद, निष्कम्पका अभाव उस 
अवस्था में हे। अतएव पारिशेष्य नियमसे मूर्च्छा अवस्थान्तरहै, वह लोक में 
औरवेद्य शास्त्रमें प्रसिद्धहे । जाग्रत स्वप्न आदि निखिल कत्तृं त्व रूप महिमा 
जिनको है, वह श्रीहरि ही सेव्य है, प्रकरणका अभिप्राय भी उक्तरूप ही हे। 

हम सव स्वहित कर्म मे कुशल हैं, इस प्रकार अभिमान्‌ को छोड़कर 
जाग्रत स्वप्न सुषुप्ति से विलक्षण आत्मा को जानकर विवेक से इहलोक पर 
लोक के विषयों का महत्त्वको छोड़कर ज्ञान विज्ञान सुतृप्त श्रीहरि भक्त वने ॥ 

जीव वहाँ पर गिरकर, श्रान्त होकर मूच्छित होता है ॥ जीव मूर्च्छा 
को प्राप्त करता है, अत्यन्त क्लेश से । 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २०१ 


न स्थानतोऽपि परस्योधयलिङ्ग सर्वत्र हि।३।२।११ 
कुत्वा तावस्तक्षात्सानं यावती गोपयोषितः 
रेसे स भगवांस्ताभि रात्मारासोऽपि लीलया ।१०।३३।१६ 
एवं परिष्वङ्गः कराभिमर्श 
स्निश्धेक्षणो हासविलश्सहासेः 
रेसे रमेशोब्रज सुन्दरीभि 
यंथार्भकः स्व प्रतिविस्वविभ्रमः ॥१०।३३।१६ 
यर्थेन्ब्रियेः पृथग्‌ द्वारेरर्थो बहुगुणाश्चयः 


एको नानेयते तद्भगवन्‌ शा्रव््संभिः ॥३।३२।३३ 


निखिल नियामक खूपसे श्रीभगवान्‌ की महिमा दिखाई गई है, इदानीं 
बहुधा प्रकाशित होने पर भी श्रीभगवान्‌ अपने स्वरूप के साथ अभिन्नता को 
परित्याग नहीं कहतेहैँ | अतएव अविचिन्त्य स्वरूपता प्रदर्शित होती है, प्रकाश 
दिवन्नैवं परं इस सूत्र में उनके स्वरूप के विषय में समाधान कियागया है, 
तथापि बहाँपर अचिन्त्य शक्ति द्वारा युगपद्‌ बहुभाव से भेद प्रतीतिं का समा 
धान नहीं किया गया है, श्रुति में उक्त है-एकोऽपि सब्‌ बहुधा योऽवभाति " 
जो एक होकर भी अनेक प्रकारसे दिखाई पड़ता है । यहांपर संशय यह है कि 
नाना अवस्था में स्थित भगवानु का नाता रूप एक है, अथवा भिन्न हैं ? स्थान 
भेद से स्थानी का भेद होने के कारण वे सव भिन्न हैं। परस्पर विलक्षण 
स्थान संस्थान गुणादि के द्वारा वस्तु में अभेद स्थापन नहीं हो सकता है, जो 
एक होकर भी ? यह वचत सामान्य अभिप्रायका प्रकाशक है, वास्तबिक बहु 
रूप होनेपर अनेक ईश्वर की आपत्ति होगी, ईश्वर अनेक होने पर उपासक 
की भक्ति में एकता नहीं होगी ॥ इस प्रकार आपत्ति होनेपर उत्तर में कहते 
हैं--परम भगवान्‌ का स्वरूप स्थान भेद से भी उभय लक्षण विशिष्ट नहीं है, 
स्थानी एक विशेष पदार्थ है, अत स्थान भेद से उनका भेद नहीं होता,, हि 
यस्मात्‌ जिसलिए एक ही स्वरूप अचिन्त्य शक्ति द्वारा युगपद सर्वत्न प्रतिभात 
होते हैं । एकोऽपिसन्‌ यह श्रुति भी उक्तार्थं का प्रकाशिका हैँ॥ 

भगवद्‌ विभाव योग्य स्थान-विविध लीलायोग्य स्थान को संव्योग शब्द 
से कहा जाता है, विविध भाव युक्त भी भक्त गण होतेहें। उन सव में एक ही 
स्वरूप प्रकटित होता है । 

आत्माराम आप्त. कास श्रीभगवान भी जितनी गीपी थीं उतनी संख्या 


२०२ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतमु पार 


न भेदादिति चेन्न प्रयेकमतद्वचनात्‌ ३२१२ 
चित्र वतेतदेकेन वपुषा युगपत्‌ पृथक्‌ 
गृहेषु दृष्ट साह्न स्रिय एक उदावहत्‌ ॥१०।६४।२ 
अपिचेवमेके ।३।२।१३ 
यत्तद्वपुर्भाति विभूषणायुधे 
रच्यक्त चिद्व्यक्तमधरायद्धरिः । 
वभूव तेनेव स वामनो वटुः 
सम्पश्यतो दिव्यगति यंथानटः ॥5।१८।१२ 


में अपने को प्रकट कर लीला पूर्वक विलास किए। वालक की भांति स्वप्रति 
विम्व विभ्रम श्रीभगवान्‌ ब्रज सुन्दरियों के साथ लीला किये । 

जेसे एक क्षीरादि चक्षुद्वारा शुक्ल, रसना द्वारा मधुर, स्पश द्वारा 
शीतल वोध होता है । इसी प्रकार श्रीभगवान्‌ एक होने पर भी मागं भेद रो 
अनेक प्रकार प्रतिभात होते हें । 

वहुधावभात होने पर भी तात्त्विक दृष्टि से भेदाभेद की प्रसक्ति होगी ! 
अत एव पूर्वोक्त सिद्धान्त समीचीन नहीं है, इस प्रकार कहना ठीक नहीं हैं 
क्योंकि 'इसद्रोमायाभिः पुरु रूप ईयते ” बृहदारण्यक की श्रुति में भेद सूचक 
वाक्यः को प्रतीति नहीं है । इन्द्रमाया द्वारा अनेक रूप करते हैं, उनके दशशत 
वहु अनन्त अश्व है, वे ब्रह्मा अपूर्व, अनपर अनन्तर, अवाह्य, आत्मा, व्यापक 
सर्वानुभति स्वरूप इत्यादि वाक्यसे बहुधा प्रकाश में भी ब्रह्म की एकरूपता । 
कही गई है । आइचय्य ही है, एक होकर भी पुगपद्‌ द्रयष्र सहन्न गृह में द्य 
साहस्र खियो को विवाह किया हे । 

` सूत्रस्थआदि च शब्द का अर्थं है--किञ््च, अर्थात्‌ और भी, अमात्रा- 

अनन्त मात्रश्च ” एक वेदशाखाध्यायी गण ईश्वर के अमात्र तथा अनेक मात्र 
रूप वर्णन करते हैं, अमात्र शब्द का अर्थ है-- स्वांश भेद शून्य, अनन्त मात्र 
का अर्थहै-असंख्येय स्वांश एक एवं परो 'विष्णु सवंत्रादि न संशयःऐश्व र्य्याद्‌ 
रूप मेकं च सूय्येकी भाँति वहुधेयते इस प्रकार स्मृति कहती हे, एक ही विष्णु 
सर्वत्र अवस्थित हे, इस में कोई संशय नहीं है, वे एक रूप होकर भी ऐश्वर्य्य 
के द्वारा सुय्य की भाँति वहुधा प्रकाश को प्राप्तकर एक ही वेद्य्येमणि द्रष्टा के 
भेद से रूप भेद धारण करता हुआ भी तथा अभिनेता नट अनेक रूप कोधारण 
करता हुआ भी स्वरूप से एक ही है, ठीक उसी प्रकार श्रीहरि एक होकर 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २०३ 


ग्ररूपवदेव तत्‌ प्रधानत्वात्‌ । ३।२।१४ 
स्वच्छन्दोपात्त देहाय विशुद्ध ज्ञान मूत्तये 
सबस्मे सर्ववीजाय सर्वभूतात्मने नमः ॥१०।२७।११ 


प्रकाशवच्चावेयर्यम्‌।३।२।१५ 
बिदितोऽसि भवान्‌ साक्षात्‌ पुरुषः प्रकृतेः परः 


ASS न ती 0 0 0 
भी ध्यान भेद तथा कार्य्यं भेद से अनेक रूप से प्रतीयमान होते हैं, उन के 
स्वरूप की एकता का परित्याग नहीं .होता हैं ॥ 

अव्यक्त चिन्मात्र स्वरूप श्रीहरिने परिदृष्ट विभूषण आयुध से शोभित 
शरीर को धारण किया और देखते देखते उसी शरीर से दिव्य गति नट की 
भाँति वामन वटु रूप होगये । एक ही विरूद्ध गुणाश्रय पदार्थ का अचिन्त्य 
शक्ति के बल से एक ही समय में वहुधा प्रकाश होता हैं, इस प्रकाश समूह मे 
विशुद्ध वृद्धि का उपादान कर गुण रूप से परिचित होता हैं अतएव एक ही 
अचिन्त्य शक्ति सर्वेश्वर भगवान्‌ में भक्ति उपपन्न हुई हे । 

भनन्तर श्रीभगवान्‌ के आत्मविग्रहत्व प्रति पादनकरते हैं, आत्मा 
ही भगवान्‌ का नित्य एकमात्र विग्रह है. विग्रह आत्मा से भिन्न होने पर आत्मा 
विग्रह के प्रति विशेषण होगा । आत्म विशिष्ट विग्रह में भक्ति विशेषणीभूत 
है, अर्थाम्‌ गौण है, ऐसा नहीं है । क्योंकि उस की प्रधानता का अनुभव होता 
है, और भी सच्चिदानन्द रूप अक्लिष्ट कारी को “ उत्त एक सच्चिदानन्द-- 
विग्रह श्रीगोविन्द को ” इत्यादि वाक्य अधर्बोपनिषद्‌ में दृष्ट होते हैं» इन सव 
वाक्यों से ब्रह्म स्वयं ही विग्रह है, अथवा विग्रह विशिष्ट है--इस प्रकार संशय 
होने पर सच्निदानन्द ही जिनका रूप वहु ब्रीहि समास द्वारा तथा विष्णु को 
मूत्ति “ इस प्रकार प्रयोग के बल से वे स्वतन्त्र विग्रह विशिष्ट हे,-इस प्रकार 
पूर्व पक्ष के उत्तर में समाधान करते हुँन 

ब्रह्म रूप अर्थात्‌ विग्रह विशिष्ट नहीं हैं । वह स्वयं ही बिग्रह है । अतः 
वे अरूप वत्‌ कहा जाता है ) सूत्रस्थ 'एवं' शब्द युक्ति निरासके लिए हैं, ब्रह्म 
का रूप ही प्रधान है। आत्मा ही उन का रूप या विग्रह है । वह विभुत्व) 
ज्ञातृत्व तथा व्यापकत्व प्रभृति धर्मो से विशिए धर्म्मी आत्मा है! अतएव 
आत्म स्वरूप ब्रह्म आत्म विग्रह से पृथक्‌ नहीं है ॥ 

निज भक्तों की इच्छा से ही आप शरीर की प्रकट करते हैं, विग्रह ही 
विशुद्ध ज्ञानस्वरूप ही है, सर्वेरूप, सवं कारण सवे भूतात्मा आपको प्रणाम ॥ 


२०४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा०२ 


केबलानुभवानन्द स्वरूप: सवंदुदधिरक्‌ ॥१०।३।१३ 
रूपं यत्तत्‌ प्राहरव्यक्तमाद्य' 
ब्रह्म ज्योति निगुणं निविकारम्‌ ॥ 
सत्ता मात्रं निविशेषं निरीह 
स त्वं साक्षाद्‌ विष्णुरध्यात्मदीपः ॥१०।३।२४ 
आह च तन्मात्रम्‌ ।३।२।१६ 
सत्यज्ञानानन्तानन्द मात्रेक रस मूर्तयः 
अस्पृष्ट भूरिमाहात्म्या अपि हा पनिषद्‌ दृशाम्‌ 
एवं सकृद्‌ ददशाजः परब्रह्मात्मयाखिल्लान्‌ 
यस्य भासा सर्वसिदं विभाति स चराचरम्‌ १०।१३।५४-५६५ 
सत्यं परं धोसहि ॥१।१।१ 


शानानन्द रूप परमात्म वस्तु के चिन्तन से विरुद्ध दुःख रूपिणी जड़ 
प्रकृति की निवृत्ति होती है अतएव सूत्र कार ब्रहम में विग्रहवत्त्व कैसे 
स्वीकार करेंगे ? इस प्रश्‍न का उत्तर देते हैं-प्रकाश विशिष्ट रवि के समान 
अहम का विग्रह व्यर्थ नहीं है । शङ्का निरास के जिए सूत्रस्थ 'य' शब्द है ॥ 
मकाश शब्द के उत्तर 'इत्र' अर्थ में 'वति' प्रत्यय के द्वारा प्रकाश वत्‌ शब्द 
निष्पन्न हुआ है। जिस प्रकार स्वरूप सूर्य में ध्यानार्थ विग्रह संगत होता है, 
उसी प्रकार ज्ञानानन्द स्वरूप ब्रह्म में ध्यान के लिए यह विग्रह्‌ स्वीकार 
करना युक्तहै, विग्रहे विना ध्यान होना असम्भवहै, क्योंकि विग्रह ही ध्यान 
का कारण है, विरहिणी अपने कान्त का ध्यान करती है, यहाँपर ध्यान 
विग्रह विषय में देखा गया हे 

आप विहित है, आप साक्षात्‌ पुरुष एवं प्रकृति से अतीत हैं साक्षात्‌ 
प्रत्यक्षीभूत आप हैं क्योंकि आप साक्षात्‌ केवल अनुभवानन्द स्वरूप है, सर्व 
बुद्धिहक्‌ हैं, वेद जिन का अनिवंचनीय स्वरूप वर्णन करते हैं, अव्यक्त आद्य 
कारण, ब्रहम-सर्व बृहत्‌-चेतन, प्राकृत गुणातीत, निविकार सत्तामात्र विशेष 
कारण रूप वस्तु साक्षात्‌ विष्णु तुम ही हो, अध्यात्मदीप बुद्ध्यादि करण 
सङ्कति प्रकारक भी तुम ही हो, ब्रहम, ज्योति, निगुण निविकार शब्द से 
पकाश गुण एवं विकार द्वारा अभिव्यक्ति का निरास हुआ है, एवं सत्ता 
मात्र है, क्रिया से अभिब्यक्ति नहीं होते हो, इस प्रकार साक्षात विष्णु 
तुम ही हो ॥ 


आ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २०५ 


To f (० १ 
दशयति चाथो अपि स्मय्यते ।३।२।१७ 
नौमीडच तेऽभ्रवपुषे तड़िदम्बराय 
गुंजावतंस परिपिच्छ लसन्‌ मुखाय,, 
चन्यस्रजे कवलवेत्रविषाणवेण्‌ 
लक्ष्मश्चिषे भुदुपदे पशुपाङ्गजाय ॥१०।१४।१ 
अस्यापि देववपुषो मदनुग्रहस्य ॥१०।१४।२ 


ध्यान के लिए सत्य तत्त्व को ही स्वीकार किया जाता है, उस विषय 
में प्रमाण प्रदर्शन करते हैं । श्रुति में विग्रह को ही परमात्मा कहा गया है, 
अतएव यह विग्रह सत्य हैं, अबधारणार्थक मात्र शब्द है, गोपालतापनी उप 
निषत्‌ में उक्त है-ब्रहम सत्‌ पुण्डरीक की भाँति नयन नवीन नीरद 
स्याम, विद्युद वसन द्विमुज मौन मुद्रायुक्त वनमालाधारी ईश्वर को वर्णन 
किया गया है, यहाँपर पुण्डरीकाक्षत्वादि धर्म युक्त सविग्रह ही ईश्वर हैं, 
यहाँपर सत्यपृण्डरीकाक्षत्वादि धर्म मविग्रह है, एवं ईश्वर भी सविग्रह ही हैं, 
ईश्वर में देह देही भेद नहीं हे । स्मृति भी कहती है, देह है, देही है, ईश्वर 
में देह देही कुछ भी कभी भी भेद नहीं है, यहाँपर देह से भिन्न देहसे भिन्न 
देही नहीं है, इस प्रकार भेद ईश्वर में नहीं हैं, किन्तु देही हो देह है । 

समस्त श्रीभगवत्‌ स्वरूप मूंत्तिमत्‌ होनेपर भी कुछ विशेष हे, उस को 
कहते हे--मूत्ति सत्य स्वरूप ज्ञानस्वरूप अनन्त स्वरूप एवं आनन्द स्वरूप 
है। सदाएक रूप रस मूत्ति ही है। अतएव उपनिषद्‌ आत्मज्ञान रूप चक्षु 
द्वारा उन सव सूत्ति देखी नहीं जाती है । अपने एकवार में ही अखिल रूपों 
को दिखलाये हे । क्योंकि जिन के संकल्प से यह विश्व विलसित है । परम 
सत्य वस्तु श्रीकृष्ण का हम सव ध्यान करें॥ 

श्रुति परमात्मा को सविग्रह वर्णन करती हे, प्रकृति से अतीत साक्षात्‌ 
आत्मस्वरूप श्रीगोपाल रप से पृथ्वी में अवतीर्ण हुए ? गोपाल शब्द-परम 
कमनीय पाद मुखादि विशिष्ट-अश्रश्याम--सर्वश्वर तत्त्व मे मुख्य हे । प्रथम 
गोप वेश अभ्राभ तरुण, कल्पद्रमाश्रित इस प्रकार की उक्ति हे सन्‌ पुण्डरीक 
नयन इत्यादि भी वणितहे । आत्मा ही विग्रहहे, ईश्वरं परम कृष्णा सच्चिदा- 
नन्द विग्रह इस वाक्य से उक्तार्थ उपलब्ध होता हे अथ शब्द कात्स्व्ये अर्थ में 
हे, दोनों सूत्रों से व्यति हार लिखलाया गया ह, विग्रह ही आत्माही आत्मा 
ही विग्रह हे, यह मूर्ति राग की भाँति भक्ति भावित अन्त करण म प्रति 
भात होती है । 


२०६ श्रीमद्भागवतभा ष्योपेतम पार्‌ 


अतएव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ ।३।२।१८ 
सुपर्णावेतो सदृशो सखायौ 
यहृच्छयेतौ कृतनीड़ो च वृक्षे । 
एकस्तयोः खादति पिप्पलान्न- 
मन्यो निरन्नो$पि वलेन भूयात्‌ ॥११।११।६ 
विदितमनन्तसमस्तं तव जगदात्मनो जनेरिहाचरितम्‌ 
बिज्ञाप्य परमगुरोः कियदिव सवितुरिव खद्योतः ।६।१६।४६ 


ब्रह्मा जी यथा दृष्ट स्वरूप की स्तुति करतेहैं, हे ईड्य ! स्तुत्य ! आप 


को नमस्कार करता हैं । इस प्रकार भगवानु की ही प्रयोजनीयताहैं । आपको 
प्रसन्न करने के लिए ही आप को प्रणाम करता ह «| मेध के समान वपु तड़ित्‌ 
की भाँति वस्त्र, गुञ्जा द्वाराकर्ण भूषण, मयुर पुच्छ द्वारा शिरोभूषण आदि 
मुखार विन्द अति सुशोभितहै, वनमालासे वक्ष: स्थल शोभित, कवलादि आदि 
से शोभित,कोमल चरण कमल एवं पशुप के अद्धज को मैं प्रणाम करता ह॑। 
. हे देव यह वपु अचिन्त्य शुद्ध सत्त्वात्मक स्वसुखानुभवमात्र-गुणातीत 
एवं स्वेच्छामय हैं, कोई भी व्यक्ति भक्ति के विना मनसंयम के द्वारा इस वपु 
को जान नहीं सकता । 
भजन कारी से भजनीय का भेद है, अन्यथा स्वाभेद प्रतीति होनेपर 
अंपने में आराध्यत्व वुद्धि न होने के कारण भक्ति नहीं होगी, पूर्वमें अनेकधा 
उपास्य उपासक का भेद प्रति पादन किया गया हे, तथापि प्रतिविम्ब शाञ्च 
विश्रान्त कुछ ब्यक्ति उपास्य उपासक को अभिन्नमानते हैं । उस का निरास 
करने के लिए कहते हैं। आनन्द चिन्मुत्ति परमात्मा कदाचिद्‌ अवस्थाभेद से 
जीव हैं, अथवा जीव से भिन्न वह हैँ? परमात्मा ही जीव है, और प्रति 
विम्वित होकर ही जीव होते हैं, इस लिए बुधगण कहते हैं--दर्पणाभिहिता 
दृष्टि: पराबृत्य स्वमाननमाव्याप्नुवत्याभिमुख्येन व्यत्यस्तं दर्शयेन्‌ भुखमु । दर्पण 
के सामने मुख लगानेपर मनुष्य अपना मुख देखता हैं, दृष्टि दर्पण में प्रतिहत 
होकर मुख को विषय करती है । इस प्रकार परमात्मा ही अविद्या के योग से 
जीव होता है--इस प्रकार पूर्वपक्ष को निरास करने के लिए कहते हैं - 
परमात्मा से जीव अन्य होने के कारण ही सूर्य्यंकादिवत्‌ शब्द द्वारा 
परमात्मा के साथ जीव की उपमा दी गयीहै, अभेद में विम्वप्रति विम्वभाव 
नहीं होता है । ऐसा होनेपर वह्चि की छाया से दाह तथा खड्गाभाससे छेदन 


अ० ३ वेदान्तदर्शनमु २०७ 


अम्युवद्यहणात्त न्‌ तथालम्‌ ३।२।१६ 
एकस्थे भमांशस्थ जीवस्येव महामते 
बन्धोऽस्थाविद्ययानादि विद्ययाचतथेतरः ॥१११११४ 


भी हो सकता है। इस.प्रकार स्थल में सादृश्य सम्भव नहीं होता है । भेद 
हेतु समूह का समुच्चय हुआ है, अतएव परमात्मासे जीव अन्य है । 

सुपणौं-वृक्ष से पक्षिगण जेसे पृथक होते हैं, वेसे देह से जीव परमात्मा 
पृथक्‌ हैं । दोनों चिद्रू प है, और वियोग रहित सखा है, देह रूपी वृक्ष में दोनों 

दय देश म रहते हैं, जीव स्वकर्म फल को भोग करता है, अन्य ईश्वर 

अभोक्ता होकर निजानन्द से तृप्त होते हैं ज्ञानादिशक्ति द्वारा ही जीव से 
अधिक, हैं 

आप अन्तर्य्यामी हैं, आपके विषयमें क्या कह । विशेष रूप से प्रकाश 
के लिए कुछ भी नहीं है, जैसे खद्योत सूर्य का कुछ भी प्रकाशन नहीं कर 
सकता ॥ 

उक्त उपमा के द्वारा जीव और ब्रह्मका भेद हो सकता है, किन्तु चिदा 
भास है। अतएव जलस्थिति सूर्याभास को जिस प्रकार सूर्य्यं कहा जाता है 
उसी प्रकार अविद्या से परमात्मा के आभास कौ ही जीव वोला जा सकताहै? 
इस के उत्तर में कहते हैं । 

सूत्रस्य "तुः शब्द अवधारणार्थक है । पष्टचन्तात्‌ सप्तम्यन्ताद्वा बति 
प्रत्यय है । दृष्टान्त दार्टान्तिक वेषम्य होने के कारण सूर्य्यं प्रतिबिम्ब के दृष्टान्त 
से जीव ब्रह्माका अविद्या प्रतिविम्वाभास नहींहै । सूर्ये विदूरगतहैं, परिच्छिन्न 
हैं, तथा दृष्ट हैं, उनका विदूरगत जलमे प्रति विम्वाभास हो सकता है, किन्तु 
परमात्मा का प्रतिविम्वाभास जीव न हो सकता है। परमात्मा दृष्ट तथा 
परिच्छिन्न नहीं है, अर्थात्‌ विभु हैं, श्रुति भी कहती है-अलोहित मच्छाय 
है, परमात्मा अलोहित और अच्छाय हैं। आकाश दृष्टान्त भी नहीं हो सकता 
हू, आकाश गत परिच्छिन्ना ज्योति रंश ही प्रतिंविम्व रूप से प्ररिमात होता 
है । अन्यथा दिक्‌ आदि का प्रतिविम्व होने लगेगा, शब्द भी दृष्टान्त नहीं हो 
सकता हे, क्योंकि परमात्मा, तथा जीव शब्द ही समता का विघटक हू ॥ 
विम्व प्रतिविम्ब जीव नहीं हे । 

अच्छा-आतत्माके साथ अभेद न होनेपर जीव नामक कोई अन्य पदार्थ 
है ? केसे बन्धमोक्ष सुख दुःखादि व्यवस्था भी होती है ? उत्तर में कहते है 
ममांशस्य-एकमात्र मेरा ही शक्तिरूप अंश जीव हे, स्वतन्त्र रुचि के कारण 
ईश विभुखता से अनादि अविद्या ग्रस्त होताहे, वह ही उस का बन्ध है, और 


२०८ श्रीमद्भागवतभा ष्योपेतम्‌ पा? 
बृद्धिह [सभाक्तमन्तर्भावादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌।३।२।२५ 
यथा जले चन्द्रमसः कस्पादिस्ततृक्ृतोगुणः 
हश्यतेऽसञ्नपि दष्टुरात्मनोऽनात्मनोगुणः ॥३।७।११ 


दर्शनाच्च ।१।२।२१ 
साध्वेतत्‌ व्याहृतं विद्वन्नात्मसायायनं हरेः 


आभात्यपार्थं निर्म्मूलं विश्वमूलं न यद्विः ॥३।७।१६. 


rm mem तप+7+ौ+--+-न्‍] 
ईश उन्मुख होने से विद्या से मोक्ष होता है ॥ 


अनन्तर शाज् संगति का प्रदर्शन करते हैं-प्रतिविम्व शास्र में मुख्य 
वृत्ति से वह दृष्टान्त प्रयुक्त नहीं हुआहै । कित्त्तु गौण वृत्ति द्वारा उसका प्रयोग 
हुआ है, पुरव सूत्र में विम्व प्रतिविम्व भाव का साहश्य निराकृत होने पर भी 
वृद्धि ह्लासादि कुछ साधर्म्य होने से गौण साधम्म का स्वीकार किया गयाहै। 
क्योंकि इस अंश में शाञ्च तातृपय्य की परिसमाम्ति की गयी है, वह इसप्रकार 
जानना होगा । सूर्य स्वतन्त्र है, उस के प्रतिविम्व जलस्थ जलादि धर्म योग 
से ह्वास वृद्धि को प्राप्त करता है, यह सव ही परतन्त्र है, परमात्मा विभु है। 
प्रकृति धर्म से अस्पृष्ट है, स्वतन्त्र भी है, उन के शक्ति रूप अंश जीव अणु 
स्वरूप हे एवं परतन्त्र है ॥ अतएव यह उपमा परमात्मा सै भिन्न एवं उन के 
अधीन होने के कारण साहश्य धर्मसिद्ध होती हे। न तो उपाधि प्रति फलित 
छ्य आभासद्वारा होते हैं। अतएव निरुपाधि प्रति विम्व जीव है, वह पौड्ि 
श्रुति का मत है ॥ 

सोपाधिरनुपाधि३च प्रतिविम्व द्विधेष्यते । 
जीव ईशस्थानुपाधिरिन्द्रचापोयथा रवेः | 

ईश्वर केलिए क्यों नहीं उक्त अवस्था होती हे ? कहते हैं यथा जल में 
प्रतिविम्वित चन्द्रमा के जलोपाधि कृत कम्पादि धर्म दिखाई देते हैं। उसी 
प्रकार अनात्मा देहादि का धर्म असत्य होने पर भी तदभिमानी द्रष्टा आत्मा 
जीव का ही हे । ईइवर का नहीं है ॥ न 

सिह देवदत्त इत्यादि प्रयोग समूह विवक्षित साधर्म्याश को अवलम्वन 
करके होता हे । अतएव गौण वृत्ति द्वारा ही उक्तार्थ सङ्गति होगी । 

है विद्वन्‌ ! आपने अति उत्तम कहा । श्रीहरि की आत्म माया जो जीव 
पर प्रभाव विस्तार करती हे, तदाश्रित होने के कारण ही जीव में दुर्भग 
त्वादि आ जाते हें । ईश्वर स्वतन्त्र हैं । और जीव परतन्त्र । निम्मू ल वस्तु 
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प्रकृतंतावतं हि प्रतिषेधति 
ततो ब्रबीति च भूयः ।३।२।२२ 
अविक्रियं सत्यसनन्तमाद्य' गुहाशयं निष्कलमप्रतक्यंस्‌ ॥ 
मनोऽग्रयाणं वचसानिरुक्तं नमाम हे देववरं बरेण्यम्‌ ॥ 
विपश्चितंप्राण बनोधियात्मनामर्थे न्दरियाभासमनिन्दरमन्रणम्‌ ॥ 
छायातपौ न यत्र गृध्रपक्षौ 
तमक्षरं स्वं त्रियुगं ब्रजामहे ॥८।५।२६-२७ 
सत्यस्य सत्यस्‌- १०।२।२६ 


की प्रतीति होनी लगती है । अतएव इस का मल वक णि चळ होनी लगती है । अतएव इस का मूल ही अज्ञान है॥ 

संशय यह है कि-परमात्मा के समान जीव चेतन नहीं है, किन्तु 
चेतनाभास है, बृहदारण्यक में “ द्वे वाव मन्त्र द्वारा ब्रह्म तर वस्तु का निषेध 
किया गया है । यहाँपर कथित है कि-्रह्म के दो रूप है-मूत्तं रौर अमूत्तं, 
यथाक्रम ये दोनों भूतमय और इच्छामय है। इसका अभिप्राय यह है कि-स 
प्रपञ्च मूत्तं अमूर्ततत्वादि रूप निरूपण के अनन्तर जिस से उनके परिज्ञान से 
वढ़कर अन्य श्रेय नहीं है, इस लिए नेति नेति शब्द का आदेश है । नेति नेति 
शब्द से उपदेश्यमान ब्रह्म ही वोध का विषय है, ब्रह्मसे अतिरिक्त पदार्थ नहीं 
है, इस लिए उस का नाम सत्य है। ब्रह्म से भिन्न कोई पदार्थ नहीं हे एवं 
ब्रह्म से अन्य कोई नहीं है, इसलिए नेति नेति कहती हे । ब्रह्म प्रपश्च से विल - 
क्षण हैं, समस्त भ्रम का अवधिभूत सन्मात्र ब्रह्म स्वरूप है, जीव पृथक्‌ नहीं 
है, ब्रह्म ही अविद्या प्रति विम्वित होकर जीवरूप होता हे, जीवात्मा परम्‌ 
आत्माका भेद कल्पित हे, ऐसी आशङ्काके निराकरण के लिए सिद्धान्त सूत्र 
कहते हैं, उक्त ध्‌ ति द्वारा एकमात्र निविशेष ब्रह्म की स्थापना के साथ ब्रह्मे 
तर पदार्थ का निषेध नहीं किया गया हे, किन्तु प्रथम किञ्चित रूप वर्णन 
कर उस की सीमा का निषेध किया गया हे, पूर्वोक्त श्रुति ने ब्रह्म के जो मूत्त 
अपूत्त दो रूप कहे हैं, इनदो संख्या के द्वारा ही उस की सोमा प्रत्याख्यात होती 
है, यहाँपर प्रकृत रूप का प्रत्याख्यान नहीं किया गया हे, प्रतिषेध के वाद भी 
प्रचुर रूप से उस के सत्य नामारि रूप कहे गये हैं । अतएव मूर्त रूप निरूपण 
के वाद अपरिमेय ब्रह्म रूप के व्याख्यान के लिए नेति नेति वाक्य है। इति 
शब्द समासि अर्थ है, इयत्ता के निषेधके लिए नेति शब्दका प्रयोग है, मूर्त्तादि 
लक्षण के अतिरिक्त ब्रह्म के तामादि लक्षण की भी इयत्ता नहीं है, इस अथ 


२१० श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पार 


तदव्यक्तमाह हि।३।२।२३ 
अजस्य चक्क त्वजयेष्यंमाणं 
मनोमयं पञ्चदशारमाशु ॥ 


त्रिनाभिविद्युच्चलमषटठनेभि 


यदक्षमाहु स्तमृतं प्रपद्ये ॥८।५।२८ 


की व्याख्या न ह्य तस्मात्‌ श्रुति करती है, नाम रूप प्रभृति ब्रह्म के सव कुछ 


ही इयत्ता रहित है, सत्य का सत्य जो नाम वह ब्रह्म का स्वरूप है, उस की 
निरुक्ति प्राण ही सत्य है, प्राण शब्द से प्राणी समूह को जानना होगा, रूप 
शब्द से विशेष का वोध होता है, यहाँपर प्राकृत-अप्राकृत विशेषण विशिष्ट 
ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है, ब्रह्म तर वस्तुका प्रतिषेध नहीं हैं ॥ मूर्तामूर्तं ही प्राकृत 
. है, माहारजनादि अप्राकृत है, प्राण शब्दित जीव ही सत्य शब्द वाच्य है, 
क्यों आकाशादि को भाँति जीव के स्वरूप में अन्यथाभाव नहीं है, तो भी उन 
से ब्रह्म का भी सत्यत्व स्वीकार किया जाता है, ब्रह्मा में जीव की भाँति ज्ञान 
का संकोच विकाश रूप परिणाम नहीं है, जीव नित्य चेतनात्मक है, उन सें 
विलक्षण अनन्त कल्याणगुण गण परमात्मा है, अतएव उन में भक्ति करना 
उचित है। रूप मात्र निषेध में यदि श्रुति का तात्पर्य्यं है, तो माहारजन 
हरिद्रावणीदि अलौकिक रूप का स्वयं उपदेश करने के वाद निषेध करने से 
उन्मत्त प्रलोप ही होगा। सूत्र कार भी “ एतावत्व” शब्द का प्रयोग कर 
असमीक्ष्य कारिता दोषलिप्त हो जाते । अन्यथाजो इस रूप का प्रतिषेध करता 
है इस प्रकार सूत्र वे निर्म्माण करते, अतएव यथोक्त सिद्धान्त ही समीचीन है॥ 
हे देव श्रेष्ठ आप को प्रणाम, आप सत्य है» अविक्रिय है, अनन्त आद्य 
अनादि है, आद्यन्त की ही वृद्धयादि विक्रिया होती है, सर्वान्तर्गत भी आप 
ही हैं, निरूपाधि स्वरूप अप्रतकये भी है, कारण, मनसे भी गति शील है, मन 
के प्राप्य स्थान में पहले से ही विद्यमानरहते हैं। श्रुति--अनेजदेकं मनसो 
जवीयो नेनहंवा आप्नुवन्‌ पूर्वमर्शत्‌ यद्‌ धावतो ऽन्यानह्येति तिष्ठदिति 


वचसा अनिरुक्त अविषयत्वानू यद्‌ वाचा नाभ्युदितं येन वागम्युद्यते इति श्र ते: 


आत्मा देह अहङ्कार प्राण प्रभृति के ज्ञाता आप ही है, विषय एवं विषय 
ग्राहक इन्द्रिय रूप में आप प्रति भासित होते हैं, आप अज्ञान रहित हैं अब्रण 
अदेह अक्षर आकाश के समात व्यापक हैं, जिस में जीव पक्ष पाती छायातप 
अविद्या विद्या नहीं है, तोनों युगों में आविभूत स्वरूप की शरण लेता हूँ । 
आप सत्य का भी सत्य हैं। 
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(“> ७ 
अपि संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌।३।२।२४ 

त्वं भक्ति योगपरिभावितहृत्‌सरोज 

आसूसे श्रुतेक्षित पथो ननु नाथ पु साम 

यद्‌ यद्‌धिया त उरुगाय विभावयन्ति 

तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय ॥३।४।११ 

अनन्तर ब्रह्म का प्रत्यग्रूपत्व का प्रति पादन करते हैं, अन्यथा घटादि 
के समान सर्वत्र सुलभ होने के कारणा उनमें भक्ति नहीं हो सकतीहैँ, सच्चिदा 
नन्द रूपाय श्रुति कहती हे, संशय हैं कि विग्रहात्मक रूप से पर ब्रह्म ग्राह्य 
हे, अथवा सर्व व्यापक रूप से ? सुर-मनुष्य आदि के उत को विग्रह रूप 
कहना ही ठीक हे इस पूर्व पक्ष का उत्तर देते हैं । ब्रह्म ब्यापक हु--न सदरे 
तिष्टति रूपमस्थ, न चक्षुषा पवयति कइ्चनेनमिति कठ श्रुति कहती हे उन 
का रूप सन्मुख में स्थिर नहीं होता है, उन का दर्शन चक्षु द्वारा नहीं किया 
जाता है । अगृह्यो नहि गृह्यते श्र त्यन्तर में है वे अग्राह्य है, उनको इन्द्रियों 
का विषय नहीं किया जाता है, स्मृति में ब्रह्मको अव्यक्त अक्षर और परमगति 
रूप में निह श॒ किया गया हैं । 

अविक्रियआदि द्वारा सर्वज्ञत्वादिद्वारा सत्यत्व बरेण्यत्व कहा गया! 
है, सम्प्रति संसार चक्राधार रूप से भी उक्त रूप को पुष्ट करते हैं--अज जीव 
उस का चक्रवत्‌ आवत्तमाण वेहादि के स्वीय माया द्वारा निर्माण करते हैं, 
उन सत्य की शरण लेता हूँ । वह चक्र मन प्रधान है, दशेर्द्रिय पञ्च प्राण ये 
पञ्चदश आरा हैं, न्रिगुणनाभि है, विद्युत्‌ के समान चञ्चल अष्ट प्रकृति 
आवरण हे । 
उक्त सूत्रस्थ अपिशब्द गर्हा अर्थमें प्रयोग हुआ है; अर्थात्‌ यह पूव पक्ष 
निन्दनीय है। संराधन में सम्यक्‌ भक्ति होने पर श्रीभगवान्‌ चक्षु आदि से 
प्रत्यक्ष होते हैं । श्रू ति स्मृति संवाद से यह ज्ञात होता हैं, कठोपनिषद्‌ म उक्त 
है--ब्रह्मा जीने समस्त इन्द्रियों का सृजन्‌ वहिरवस्तु ग्रहण कें लिए ही किया 
है, इस लिए अन्तरात्मा का देख नहीं पाता, कोई धीर ब्यक्ति अमृतत्व प्राप्त 
इच्छु होकर वहिविषयों का महत्व नहीं देता है, अन्तमुखी होकर परमात्मा 
का दशंन करता है, मुण्डक उपनिषद्‌ में कथित है, विशुद्ध भक्ति के द्वारा ध्यान 
कर परमात्मा का दशत करते हैं, विद्वान्‌ भक्तों से परमेश्वर हृष्टहोते हैं, मुण्ड 
कोपनिषद्‌ क्रा कथन हे ।. गीता में कहा है-हे अज्जू त ! वेदाव्ययन, दान, 
तप, यागयज्ञ द्वारा इस प्रकारमें दष्ट नहीं होता ह, जिसको तुमने देखा हँ। मैं 
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प्रकाशवच्चावेशेष्यात्‌।२।२।२४ 
नातः परं परम यद्‌ भवतः स्वरूप~ 
मानन्दमात्र मविकल्पमविद्धवच्चः ॥ 
पश्यामि विश्वसूजमेकमविश्वमात्मन्‌ 
भूतेर्द्रियात्मकमदस्त उपाश्रितोऽस्मि ३।४।३ 


प्रकाशश्च कर्मण्यभ्यासात्‌ ।३।२।२६ 
तद्वा इदं भुवन मङ्गलमङ्गलाय 
ध्याने स्म नो दरशितं त उपासकानास्‌ ॥ 
तस्मे नमो भगवतेऽनु विधेम तुभ्यं ` 
योऽनादृतो परक भागृभिरसत्प्रस ङ्गं: ॥ ३-४-४ 


अनन्य भक्ति से ही इस प्रकार दृष्ट होता हुँ। इस लिए अनन्य भक्ति द्वारा 
श्रीहरि ग्राह्य हैं, यह सिद्धान्त हुआ है, भक्ति भावित चक्षु आदि से ही श्रीप्रभु 
सृष्ट होते हैं । > 

, आप भक्ति योग परिभावित हृदय कमल में निवास करते हो, श्रवण 
से ही आप दृष्ट होते हो, श्रवण को छोड़कर भक्त मनसे जो भी रूप 
ध्यान करता है, आप स्वेच्छा से उन उन स्वर प को प्रकट करते हो, सद्‌ भक्त 
को अनुग्रह करने के लिए ऐसा करते हो ॥ 

न कार का अनुवत्तेन सूत्र में पूं से हुआ हे, प्रकाश-वह्नि सूक्ष्म रूप 
से अव्यक्त स्थूल रूप से दृश्य है, ठीक उसी प्रकार परमेश्वर है, ऐसा कहना 
ठीक नहीं है, क्योंकि अग्नि के समान परमेश्वर का स्थूल सूक्ष्म रूप नहीं है, 
श्रुति भी कहती है, परमेश्‍वर स्थूल नहीं है, अणु नहीं है स्मृति में उक्त है-- 
परमेश्वर स्थूल सूक्ष्मादि विशेष नहीं है, वे सर्वत्र स्वरूप में प्रकाश मान है 
तथा अज हैं । हे परम ! आप अविद्धवच्च:--अनावृत प्रकाश हें, अतएव अवि 
कल्प निर्भेद रूप है, अतएव आनन्द मात्र है, इस प्रकार ही आप का स्वरूप 
हे इस प्रकार रूषसे भिन्न रप नहीं देखताहूँ, किन्तु यह र्‌ प ही देखता ह. । 
इस लिए इस र॒प की उपासना करता ह। आप विश्व स्रष्टा हैं इस लिए 
विश्व से भिन्न हैं, भृतेन्दिय तथा आत्माका भी कारण हैं, अतः इस से भी 
आप भिन्न हैं ॥ 

सम्यक्‌ भक्ति से भी परमेश्वर दृष्ट नहीं हो सकते हैं, क्योंकि सम्यक्‌ 


_ 
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अतोऽनन्तेन तथाहि लिङ्गम्‌ ।३।२।२७ 
येतु त्वदीय चरणाम्बुजकोषगन्धं 
जिघन्ति कर्णविवरंः श्रुतिवातनीतन्‌ ॥ 
भक्तया गृहीतचरणपरथा च तेवां 
नापेषि नाथ हृ्याम्बुरुहात्‌ स्वप्‌सास्‌ ३-६-५ 


भक्तिमान्‌ का भी भगवतः दर्शन नहीं होता है? इस शङ्का का निरास करने 
के लिए कहते हैं--शङ्का निवारण के लिए सूत्र में तु! शब्द है। ध्यानादि 
सह कृत पूजादि कर्म के ग्रभ्यास से ही उनका प्रकाश होता है, ब्रह्मोपनिषदू 
में उक्त प्रकार उक्ति है। अभ्यास से स्नेह होता हे, उस के अनन्तर दर्शन 
होता हे, आराधना करके कोई भी व्यक्ति उनको प्रकाश कर सकता हे, क्योंकि 
बह्‌ नित्य अव्यक्त परमात्मा सनातन हे, इत्यादि स्थल में स्नेह विहीन आरा 
धना से वे अव्यक्त है, वे वास्तविक स्नेह युक्त आराधना से व्यक्त होते हैं । 

आप सोपाधिक अर्वाचीन नहीं हूँ, हे भुवन मङ्गल ! कारण आप हम 
सव उपासक के मङ्गल के लिए ध्याने में दृष्ट हुए हैं, हम सव आप की अनुः 
वृत्ति करेंगे । सव व्यक्ति मेरा अनु वर्णन क्‍यों नहीं करते हैं? कृतकं निष्ठ 
निरीश्वर वाद से आच्छिन्न वुद्धि युक्त व्यक्तिगण आप का आदर पूर्वक अनु- 
वर्तन नहीं करत हे । और नरकगामी होते हैं। 

* प्रत्यङ्‌, ' स्वरूप ईश्वरकी अभिव्यक्ति कथन विरुद्ध होता है, साक्षात्‌ 
कार के साधन सूचक वचनों की व्यर्थता होती है और व्यापकता की हानी 
होती है । इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं-- 

व्यापकत्व और ध्यान गोचरत्व दोनों के प्रामाण्य के कारण अनन्त 
अपरिच्छिन्न और सर्वव्यापक होने पर भी भगवान्‌ भक्ति द्वारा प्रसन्न होकर 
अपने भक्तों के समीप अपने को प्रकट करते हैं, इस में उन की अचिन्त्य शक्ति 
एकमात्र कारण है, अथवे श्रुति में कथित है--विज्ञान घन, आनन्द घन 
सच्चिदानन्द एकरस होकर भी भक्ति योग में अवस्थान करते हैं, कृपा से ही 
भक्तों में उन की अभिव्यक्ति है, स्मृति में कथित है, नित्य अव्यक्त होनेपर भी 
निज शक्ति से अभिव्यक्त होते हैं, नहीं तो श्रीभगवान्‌ का कौन दर्शन कर 
सकता है, गीता में भी उक्त है--मैं अव्यक्त होकर भी अपनी कृपा शक्ति द्वारा 
व्यक्त होता ह । वुद्धि हीत लोक मेरा इस भाव को नहीं जानते हैं, प्रेम के 
हारा ही उन की अभिव्यक्ति होतीहै, कथन से व्यापकता की हानि नहीं होती 
है, क्योंकि प्रेम वस्तु श्रीभगवान्‌ की स्वरूप शक्ति की वृत्ति है, प्रेम विहीन 
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उभयव्ययदेशात हिकुण्डलवत्‌ ।३।२।२८ 
त्वं प्रत्यगात्मनि तदा भगवत्यनन्त 
आनन्द मात्र उपपन्न समस्तशक्तो 
भक्ति विधाय परमां शनकेरविद्या 
ग्रन्थि विभेत्स्यति ममाहमिति प्ररूढम्‌ ।४।११-३० 
यन्मत्येलोलोपयिक स्वयोग- 
मायावलं दशयता गृहीतस्‌ ॥ 
विस्मापनं स्वस्य च सौभगड़े 
परंपदं झूषणझूषणाङ्गस्‌ ॥३।२।१२ 


MSN i आ] 
व्यक्ति में उन की अभिव्यक्ति आभास रूप होती है । गीता में कथित है--“में 
योग माया समावृत होकर सर्वत्र प्रकाश नहीं ह _॥” अतएव परमानन्द रूप 
श्रीभगवान्‌ कभी कभी दारुण रूप में हृष्ट होते हैं, इस प्रकार प्रतीति के कारण 
एवं अगोचर होने के कारण प्रेम विहीनता हैं, अतएब प्रेमेतर कारण द्वारा 
अग्राह्य ही व्यापकता हे । 

जो लोक आदर पूर्वक भजन करता है बह कृतार्थ है, श्र्‌ति वेदादि 
शाश का श्रवण आदर पूर्वक करने से उन के हृदय से आप कभी भी निकलते 
नहीं । अर्थात्‌ जो जन श्रीभगवत्‌ कथा श्रवण भति आदर पूर्वक करता है उन 
के हृदय में श्री भगवान्‌ नित्य प्रकाशित होते हैं ॥ 

सम्प्रति स्वरूप से गुणों के अभेदत्व प्रति पादन करते हैं, भेद स्वीकार 
करने से श्रीभगवान्‌ की भक्ति गौण हो जाती है, भक्ति गौणी नहीं है, भक्तं 
में भक्ति का प्राधान्य अनुभूत होता हैं, ब्रह्म विज्ञान स्वरूप तथा आनन्द स्व 
रूप ह। वह सर्वज्ञ सर्ववित्‌ हे, श्र्‌ति कहती हे, 'ब्रह्म के आनन्द को जानना 
होगा यहाँपर संशय हे कि भजनीय ब्रह्म ज्ञानानन्द हँ ? अथवा ज्ञानानन्दी ? 
अर्थात्‌ ब्रह्म गुण स्वरूप हे, अथवा गुणी स्वरूप है ? वाक्य दो प्रकार है अतः 
कुछ निर्णय नहीं होता है ! इस के उत्तर में कहते हैं-- 

अहि कुण्डल के समान उभय व्यपदेश है, ब्रह्म ज्ञान स्वरूप तथा 
आनन्द स्वरूप होकर भी ज्ञान रूप एवं आनन्दरूप चर्म विशिष्ट होते हैं। 
अहि कुण्डल उदाहरण है, सर्प कुण्डलात्मक होनेपर भी कुण्डल को विशेषण 
कहा जाता है, उसी प्रकार ब्रह्मा ज्ञानात्मक होने पर भी ज्ञान आनन्द को उन 
का विशेषण रूप से प्रयोग किया जाता है। श्रुति में उभय रूप का अभिधार्त 
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प्रकाशाश्रयवद्ठा तेजस्वात्‌॥३।२।२६ 
रूपं यत्तत्‌ प्राहुरव्यक्तमाद्य 
ब्रह्मज्योति निगु णं निविकारम्‌ ॥ 
सत्ता मात्र निर्विशेषं निरीहं 
स त्वं साक्षाद्‌ विष्णुरध्यात्मदीपः ॥१०।३।२४ 


पूर्ववद्वा ।२।२।३० 


विदितोऽसि भवान्‌ साक्षात्‌ पुरुषः प्रकृतेः परः 
केवलानुभवानन्द-स्वरूपः सर्वबुद्धिदुक्‌ ॥१०।३।१३ 


— © जी स ण न स न्य 
ह। 'तु’ शब्द से ये सव श्रुति मात्र गम्य हे । ब्रह्म की शक्ति अचिन्त्य होने 


के कारण इस प्रकार प्रतीति होती है, दोनों प्रकार वाक्य के उपलम्भ से किसी 
एक पक्ष का ग्रहण नहीं होगा । उभय पक्ष ही सत्यहे । ब्रह्म स्वरूप का स्वगत 
भेद अस्वीकृत हू । 

प्रत्यगात्मा भगवान्‌ अनन्त समस्त शक्ति युक्त आनन्द मात्र में भक्ति 
करने से मम अहं इत्यादि अविद्या ग्रन्थि नष्ट हो जायेगी । 

मत्यं लीलोपथिक रूप को आपने प्रकट किया है, उद्देश्य अपनी स्व 
रूप शक्ति का प्रभाव प्रदर्शन करना है, सुभगता वृद्धि ऐसी हुई जिस से स्वयं 
विस्मित हो जाते हैं, श्रीअङ्ग भूषणोंको भी भूषित करने की शक्ति रखते हैं ॥ 

ब्रह्म तेज स्वरूप तथा चैतन्य स्वरूप होने के कारण प्रकाश आश्रय की 
भांति उन के स्वरूप का निर्णय नहीं किया जा सकता है । प्रकाशात्मा सूर्य्य 
जिस प्रकार प्रकाश का आश्रय होताहै, उस प्रकार ज्ञानात्मा श्रीहरि भी ज्ञान 
का आश्रय होते हैं, अविद्या विरोधी तथा तिमिर विरोधी वस्तु को तेज कहा 
जाता है । वेदगण एक वस्तुका वर्णन करते है, वह वस्तु अव्यक्त है, आदि 
कारण है, वृहत्‌ ब्रह्म है ज्योति:--चेतन स्वरूप है, प्राकृत गुण शून्य तथा 
विकार रहित है, शक्ति विशेष परिणामी नहीं है, किन्तु सत्तामात्र है, एवं 
निविशेष है, सन्निधिमात्रेण कारणा है, इस प्रकार कार्य्यं कल्प्य वस्तु ही आप 
विष्णु हो, अपरोक्ष भी हो अध्यात्मदीप वुद्धयादि करण सङ्घात प्रकाशक हो, 
प्रकाश, गुण, विकार, देश, क्रिया, से अभिव्यक्ते नहीं होते हो केवल स्नेहमयी 
भक्ति से ही प्रकट होते हो ॥ & 

जैसे पूर्व काल कहने पर एक हो काल अवच्छेदच अवच्छेदक रूप से 
प्रतीत होता है. ठीक उसी प्रकार ज्ञान आनन्द ब्रह्म का धर्म होने पर भी धर्मी 
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प्रतिषेधाच्च ।३।२।३१ 
विशुद्ध सत्त्वं तव धामशान्तं 
तपोमयं ध्वस्तरजस्तमस्कम्‌ ॥ 
मायामयोऽयं गुण सम्प्रवाहो 
न विद्यते तेऽग्रहणानुवन्धः ॥१०।२७।४ 
स्वच्छन्दोपात्तदेहाय विशुद्ध विज्ञानसूत्त ये 
सवेस्मे सर्ववीजाय सर्वभूतात्मने नसः ॥१०।२७।११ 


ब्रह्म रूप से प्रतीत होते हैं। स्मृति में उक्त है--ब्रह्म आनन्द से भिन्न न होने 


पर भी ब्रह्म का आनन्द इस प्रकार व्यवहार होता है, इस प्रकार काल का 
भी है । 

आप साक्षात्‌ प्रकृत्यतीत पुरुष है, केवल अनुभवानन्द स्वरूप हैं, सव 
वुद्धि दरष्टा हैं, इस प्रकार होकर भी मेरा नयनानन्द विस्तार कर रहे हैं ॥ 

सूत्रस्थ च अवधारण अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। श्रीहरि में गुण गुणी 
भेद सवंशाओों में निषिद्ध हैं। ब्रह्म में गुण आदि को उन से पृथक्‌ देखने से 
संसार होता है, यह कठ श्रुति में उक्त स्मृति में उक्त है--परमेश्वर दोषों से 
रहित पू्णगुणमय विग्रह विशिष्ट, आत्म तन्त्र, जड़मय शरीर गुणों से हीन हैं 
उनके कर चरण मुख उदरादि सकल अवयव आनन्द मात्र है, वे सर्वत्र स्वगत 
भेद से रहित हैं, इन सकल निदेध वाक्यों के कारण ईश्वर के स्वरूप से गुणों 
का भेदस वीकार करना अयृक्तहै, ज्ञान आनन्दादि गृण समुह को भगवत्‌ शब्द 
वाच्यता सुनने में आतो है, अशेष ज्ञान ऐश्वर्य्य शक्ति, बल, वीर्य्य, और तेजः 
समुह भगवद्‌ वाच्य है, हेयगुण समूह भगवान्‌ में नहीं है, जेसे भेद न रहने पर 
भी जल और तरङ्ग में भेद स्वीकार किया जाता है, ठीक वसे ही रसावस्थ 
भगवान्‌ का रसानन्द तथा उल्लासात्मक श्रीविग्रह स्वीकृत है, विशुद्ध सत्त्व 
म प्रतिष्ठित होने के कारण भगवत्‌ सम्वन्धि विग्रह आदि सव ही नित्य हैं । 
गुण गुणी का भेद न रहने पर भी विशेष पदार्थ के द्वारा परस्पर भेद कहा 
जाता है, विशेष भेद का प्रतिनिधि है। भेद के अभाव में भेद का कार्य्य 
निर्वाह करता है, इस से सत्ता सती, काल सर्वदा है, यह व्यवहार होता है, 
यह श्रमात्मक नहीं घट हैं कहने पर सत्‌ पदार्थ की सत्ता प्रतीति है, वैसे ही 
उन की उक्ति हे, आरोप भी नहीं है, देवदत्त सिह और सत्ता सती वाक्य से 
एक प्रकार वोध नहीं होता है, सत्ता आदि में अन्य पदार्थ न रहते के कारण 
वेसा कहा जाता है, ऐसा कहना भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि स्वभाव मानकर 
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एक स्त्वमात्मा पुरुषः पुराणः 
सत्यःस्वयंज्योति रनन्त आद्यः 
नित्योऽक्षरोऽजख्रसुखो निरञ्जनः 

पूर्णाहयो मुक्त उपाधितोऽवृतः ॥१०।१४।२३ 


परमतः सेतून्मानसम्वन्धमेदव्यपदेशेभ्यः ।३।२।३२ 


निर्वाह करने पर नाममात्र ही भेद होगा नतु वस्तु का भेद होगा । 

आपका स्वरूप विशुद्ध सत्त्वमयहै, शान्त सर्वदाएक रूपहै, तपोमय प्रचुर 
ज्ञान मय है, अर्थात्‌ स्वंज्ञहै । क्योकि--आप में मायिक गुण नहीं हैं, वे सव 
हम सव में है, अतएव आप में अज्ञान सम्बन्ध नहों है । 

आप स्वच्छन्द से देहादि को प्रकट करते हैं, आप विशुद्ध ज्ञानानन्दमय 
त्ति है, आप सर्व रूप हैं, सव के आदि कारण हैं एवं सर्व भूतात्मा हैं, आप 
को प्रणाम ॥ 

सम्प्रति श्रीहरिके परोनन्दत्वादिका निरूपण किया जाता है, जीवानन्द 
के समान आनन्द श्रीहरि में मानने पर उनमें भक्ति का उदय नहीं हो सकता 
है, धर्म वोधक वाक्यों का विश्लेषण करना आवश्यक है, ब्रह्मानन्द जीवानन्द 
से विलक्षण है, या नहीं ? इस प्रकार संशय होनेपर लौकिक आनन्दादि पद 
द्वारा कथित होनेपर वे सब. परस्पर भिन्न नहींहै । घट पद वाच्य कभी घट 
से विलक्षण नहीं हो सकता है। इस प्रकार पूवं पक्ष होने पर समाधान के 
लिए कहते हैं--अतएव जीवानम्दसे ब्रह्मानन्द परिमाण, एवं जाति से उत्कृष्ट 
है. क्योंकि सेतु, उन्मान, सम्वन्ध और भेद बोधक शब्दोंसे ब्रह्मानन्दका परत्व 
प्रति पादन किया जाला है, “परमेश्वर आनन्द के सेतु तथा धारकं हैं ” यहाँ 
सेलु शब्द की उक्ति है, “ जिस से बाक्य मन के साथ निवृत्त होता हैं ? यहाँ 
उन्मान का कथनहैं, अन्यान्य आनन्द सकल ब्रह्मानन्द का कणमात्र है ” यहाँ 
सम्बन्ध कहागया है, “ ब्रह्म ज्ञान जीव ज्ञान से भिन्न है, ब्रह्म ज्ञान नित्य 
आनन्दमय, अव्यय, परिपूर्ण है ” इत्यादि स्थलमे भेद दिखलाया गया है, सेतु 
त्वादि लौकिक आनन्द में नहीं है । आप ही सत्य एक मात्र सत्य हो, क्योंकि 
आत्मा हो, जगत्‌ अनात्मा हे, अतएव असत्य है, जन्मादि विक्रार जिस में है 
वे असत्य होतेहे आप में जन्मादि विकार नहीं हैं, अतएव आप सत्य हैं, आप 
आदि कारण है, सश्चादि कार्य के पूर्व में अवस्थित है, क्योंकि आप ही पुरुष 
हैं। श्रुति पर्वमेवामिहासमिति तत्‌ पुरुषस्य पुरुषत्वमिति ” से विकार का 
निवारण करती है, आप नित्य है। पूर्ण अजस्रसुख, अक्षर , अमृत पदों से 
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सामान्यात्तु ।३।२।३३ 
दधति सङृन्मनस्त्वयि य आत्मनि नित्यसुखे 
न पुनरुपासते पुरुषसारहरावसथान्‌ ॥ १०।८७।३ 
यदनुचरितलीलाकर्णपीयूषविप्र ट 
सकृददनविधूतहन्दधर्माविनष्ठाः 
सपदिगृहकुटुम्वं दीनमृत्‌सृज्यदीना 
बहव इह विहङ्गा भिक्षुचर्य्या चरन्ति ॥१०।४७।१८ 


बुद्ध यथ; पादवत्‌ । २।३४. 
पादेषु सवं भूतानि पुसः स्थितिपदो विदुः 
अमृत क्षेममभयं त्तिमूद्ध्नोऽधायि मृद्धसु ॥१।६।१४६ 


वृद्धि परिणाम अपक्षय विनाश का निवारण हुआहै, आप पूर्ण हैं अनन्त अद्वय 
देश काल वस्तु परिच्छेद रहित हैं, आप अभृत स्वरूपहैं, स्वयं ज्योति निरञ्जन 
उपाधि से मुक्त निर्म्मल हैं 

` घट पद वाच्य घट से विलक्षणा नहीं है. इस शङ्का को उत्तर में कहते 
हैं सामान्यात्तु -- 

तु शब्द शंका निरासक हे, जैसे एक घट शब्द घटत्व जाति के माध्यम 
से निखिल घटका वोधक होताहे, वैसे आनन्दादि शब्द भी आनन्दादि सामान्य 
को लोकर लौकिक अलौकिक आनन्दादि प्रयुक्त क्यों नहीं होगा उत्तार इस 
प्रकार सादृश्य सर्वेथा सम्भव नहींहे, अतएव आनन्दमय परज्ञान विभु म्र 
परमेश्वर कभी भी असत्‌ नाम जात्यादि का विषय न हुए और न हो सकते 
सुतरां जीव ज्ञान से परमेश्वर ज्ञान श्रेष्ठ हे ॥ 

. एक वार मात्र जो जन नित्य सुखरूप आत्म स्वरूप श्रीहरि में मतो 
निवेश करता हे वह पुनर्वार पुरुष का सर्वस्व अपहरण कारी संसार में मनी 
निबेश नहीं करता है। है र 

जिन के हुत्‌ कर्ण रसायन लीलामय चरित्र का कण मात्र भी कुहर म 
प्रविष्ट होता है, वह सद्य ही संसार की समस्त आसक्ति को छोड़देता है, और 
तप्‌ क्षणाम्‌ ही दीवरूप में रोदन परायण गृह कुटुम्बको छोड़कर निरभिमानी 
रूप भिक्षु बृत्ति को अवलम्वन करता है। | हि 

यदि जीव जडात्मक प्रपञ्च से विलक्षण घमिभूत ब्रह्म है, तव ' सत 
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स्थान विशेषात्‌ प्रकाशा दिवत्‌ ।३।२।३५ 
तान्येच तेऽभिरूपाणि रूपाणिभगवंस्तव 
यानि यानि च रोचन्ते स्वजनानामरूपिणः ॥३।२४।३१ 
यथाहि भूतेषु चराचरेषु 
सह्यादयो योनिषु भान्ति नाना 
एवं भवान्‌ केवल आत्मयोनि 
षव्रात्सात्मतन्त्रो बहुधा विभाति ॥१०।४८।२० 


खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति ” यह निखिल संसार ही ब्रह्म है ' इस प्रकार 
अभेदोपदेश वाक्य की सङ्गति किस प्रकार होगी ? इस के उत्तर में कहते 

-" बुद्धचर्थः पादवत्‌” यह उपदेश सर्वत्र भगवदीयत्वरूप ज्ञानके द्वारा बुद्धि 
का विकाश करनेके लिए किया गया है, विश्व भगवानका पादहै कहनेसे जिस 
प्रकार विश्व का भगवदीयत्व का वोध होता हैं, ठीक उसी प्रकार उक्त वाक्य 
भी भगवदीयत्व का वोध करता हे समस्त ही भगवत्‌ सम्बन्धीय हे ऐसा ज्ञान 

ने पर द्वेष नहीं रहता है। द्रोप रहित मन ही भगवद्‌ भाव युक्त होता है, 
यह सकल वाकय निखिल वस्तु में अनुरक्त होने का उपदेश नहीं करता हे । 
क्योंकि द्वेष निहीनं मन स्तत्‌ प्रवणं भवति ” यहाँपर ढे ष निहीनत्व वृद्धि 
उक्त रागका वाधक हैं 

वेद परिदश्यमान ब्रह्माण्ड को परम पुरुष की पाद विभूति रूप में 
कहते समस्तं ब्रह्माण्ड परम ब्रह्म के अंश रूप में स्थित है, अधिष्ठान 
अशिष्ठ यकी अभेद विवक्षा है । तीन लोक में नइवर सुख है, सव्य लोक अभय 
स्थान अमृत रूप है 
अनन्तर भक्ति वैचित्र्य के लिए भजनीय श्रीहरि का प्रकाश वैचित्र्य 

का निरूपण करते हैं, अन्यथा भक्ति का वेचित्र्य सम्पादन सम्भव नहीं है । 
प्रकाश वैचित्र्य स्थानों के अनादि होने के कारण ही अनादि सिद्ध है, “ एक 
होकर भी वह रूप से प्रकासित होते हैं, इस श्राति को अवलम्बन कर स्थान 
अनेक होतेपर भी ताना स्थान पर स्थानिभूत एक ही ब्रह्म प्रकाशित होते 
ऐसा कहा गया है,.उक्त नामा प्रकार प्रक श में प्रकाशसे प्रकाइय का तारतम्य 
है, अथवा नहीं ? इम जिज्ञासा में कहा जाता है कि वस्तु एक होनेपर समान 
शब्द वे; द्वारा जो वोध होता है, उस म तारतम्य होना सम्भव नहा हे, इस 
पूर्व पक्ष के उत्तर मे सिद्धान्त करते हें यद्यपि एक ही ब्रह्म स्वरूग है, तथापि 
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उपपत्ते श्च ।३।२।३६ 
अस्यापि देव वपुषो मदनुग्रहस्य 
स्वेच्छामयस्य नतु भूतमयस्य कोऽपि । 
नेशे महित्बवसितु' मनसाम्तरेण 
साक्षात्‌ तवेव किमुतात्मसुखानुभूतेः ॥१०।१४।२ 


उनके प्रकट स्थानों का, धाम समूह के, भक्तों के, ऐश्वय्य माधुय्य प्रकाश के 
अधीन शान्त, दास्य, सख्य प्रभुति भावोंके तारतम्य के अनुसार उनके प्रकाश 
तारतम्य होता है, जैसे एक ही प्रदीप स्फटिक तथा पद्मराग मणि दर्पण के 
मन्दिर में चाक्चिक्य और अरुण रूप से तरतमता को प्राप्त होता है, जिस 
भकार शब्द एक रूप होने पर भी शंख, मृदङ्ग और वंशी प्रभृति भे मन्द्रत्व, 
मधुरत्वादि तारतम्य भाव को प्राप्त करता है, इस का अभिप्राय यह ह, जहाँ 
भगवान्‌ के परम ऐश्वर्य्य का आविष्कार होता है, वहाँ विधि द्वारा भक्ति 
प्रवत्तित होती है, उस से स्फटिक मन्दिर में प्रदीप के समान प्रकाश की कुछ 
तीव्रता देखने में आती है, और जहाँ परम ऐश्वर्य्य की विद्यमानता में भी 
माधुय्य॑भाव का आविष्कार है वहाँ भक्ति रुचि के द्वारा प्रवत्तित होतीं है, 
उस से ( कौरुविन्द ) पद्मराग मणि के मन्दिर में प्रदीप की भाँति प्रकाश की 
मधुरता परिलक्षित होती है, इससे धाम, भक्त तथा शक्तिका वेचित्य साधित 
हुआ है । 
` आप प्राकृत रूप रहित हैं, तथापि आप अलौकिक चतुभूज आदि रूप 
समूह एवं स्वजन गणों के रुचिशील मनुष्य स्वरूप समूह के प्रति विशेष रुचि 
रखते हें । 
एक वस्तु अनेक प्रकार होते हैं, दृष्टान्त से प्रति पादन करते हैं-- 
रूपान्तरसे अपनी अभिव्यक्ति स्थान चराचरमें तथा मही प्रभृतिमें भूतभौतिक 
में नर मृगादि शरीर में वाल युत्ांदि अवस्था समूड मे यथावम्‌ प्रतीत होते 
हैं, क्योंकि आप आत्म तन्त्र हैं । भाव तारतम्य स्थान तारतम्यसे ही होती हैं। 
उक्त कर्म से ही “ यथाक्रतु” इत्यादि फल वोधक वाक्य समूह उपपन्न 
हुए हैं। अन्यथा अन्य प्रकार से सङ्गति रहीं हो सकती अतएव स्थान तार 
तम्य के कारण एक ही ब्रह्म का भान तारतम्य युक्त हैं ॥ 
हे प्रभो ! आप गोप शिशु रूप में आपने को प्रकट किए हैं, यह सुलभ 
अवतार हैं, तथापि इस को महिमा ब्रह्मा से लेकर कोई भी जानने में समर्थ 
नहीं है, आप स्वेच्छामय हैं, अपना भक्त जैसे जैसे इच्छा करता है आप भी 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २२१ 
तथान्यप्रतिषेधात्‌ ।३।२३७ 

बृहदुपलब्धमेतदवयन्त्यवशेषतया 

यत उदयास्तमयौ विकृते मुंदिवाविकृतात्‌ ॥ 

अत ऋषयो दधुस्त्वयि मनोवचनाचरितं 

कथमयथा भवन्ति भुविदत्तपदानि नुणास्‌ ॥१०।८७।१५ 

अहमेवासमेवाग्रे नान्यद्यत्‌ सदसत्‌ परम्‌ । 

पश्चादहं यदेतच्च योऽवशिष्येत सोऽस्म्यहम्‌ ॥२।४।३२ 


उन की इच्छानुसार वैसे वैसे होते हैं। ऐसा होने पर भी इस रूप को कोई 
नहीं: जान सकताहे, क्योक्रि अचिन्त्य शुद्ध सत्त्वात्मक रूप को व्यक्तिगण कंसे 
: जान सकते हैं, और स्वसुखानुभवमात्र के लिए गुणातीत के अवतार की 
महिमा को भी कौन जान सकता हे । 
अधुना श्रीहरि का सर्वपरत्व कहा जाता है, उन से अन्य कोई होनेपर 
श्रीहरि के प्रति भक्तियोग नहीं हो सकता है । अतः श्वेताञ्वतर उपनिषद्‌ में 
वेदाहमेतत्‌ ” इत्यादि वाक्य द्वारा ब्रह्म स्वरूप को सर्वश्रेष्ठ कहागया है, 
अनन्तर ततो यद्युत्तरमू ” इत्यादि वाक्य द्वारा उनसे भी पर वस्तु हैं-- 
सूचिता हुआ है; यहाँपर संशय है कि--उपास्य ब्रह्म से पर वस्तु है अथवा 
नहीं ? शब्दार्थ से श्रेष्ठ वस्तु है ऐसी प्रतीति होती है-इस प्रकार प्रश्‍न के 
उत्तर में कहते हैँ--तथान्यप्रतिबेधात्‌ '' तथा ब्रह्म ही समस्त वस्तुओं से 
श्रेष्ठ होने कारण उनसे और कोई श्रेड वस्तु नहीं है, “जिन से पर अपर अन्य 
कोई नहीं है, जिन से क्षुद्र भी कोई नहीं बृह भो नहो हैं, इत्यादि श्रुति समुह 
ही उपास्य ब्रह्म से अन्य के श्रे 8त्व का निवारण करते हैं, इस का अर्थ इस 
प्रकार है--आदित्य वर्ण तम से अतीत पदार्थ इन महान्‌ पुरूष को मैंने जाता 
है, उनके जानने पर अमृतत्व का लाभ होताहे, पुरुषार्थ प्राप्ति का अन्य उपाय 
नहीं है, महापुरुष का ज्ञान ही अमृत लाभ का एकमात्र पन्था है, उन से पर 
कोई नहीं है" ) इत्यादि वाक्यों के द्वारा ब्रह्म का श्रेष्ठत्व प्रति पादन कर श्रृति 
कहती है, जो सकल लोक उनका सवसे अधिक अनामय रूप अवगत करते हैं, 
-वे सव अमृतत्त्व को प्राप्त होते हैं, अन्य सवदुख को पु करते हैं, इत्यादि 
वचनों के द्वारा ब्रह्म की अपेक्षा श्रं छ वस्तु का उपदेश नहीं किया गया है, यदि 
ऐसा ही उपदेश है तव वे वचन सव मित्थ्या हो जाते हैं, श्रीभगवान्‌ ने गीता 
में स्वयं ही कहा है, “हे धनञ्जय ! भूमा से परतर अन्य कोई वस्तु 
नहीं है ” । 
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अनेन सर्वगतत्वमायामशब्दा दिभ्यः ।३।२।३८ 
कृषणमेनमवे हित्वमात्मानमखिलात्सनाम्‌ । 
जगद्धिताय सोऽप्यत्र देहीवाभाति मायया । 
वस्तुतो जानतामत्र कृष्णं स्थास्नुचरिष्णु च 
भगवद्र्‌पमखिलं नान्यद्‌ यस्त्विहकिञ्चन ॥१०।१४-५४५-५६ 


ष्ट श्रत समस्त पदार्थ में एक मात्र वृहद्‌ ब्रह्म ही अवशिष्ट होते हैं 
कारण ब्रह्म ही समस्त वस्तु का उपादान कारण हे, जिस से उत्पत्ति तथा 
जिस में समस्त वस्तू का लय होता है, वह ही उपादान कारण है, उपादान से 
ब्रह्म अविकृत रहते हैं, जैसे मृत्तिकामें मृत्तिका विकारों का लय होता है, अत 
एव मन्त्र द्रष्टा ऋषिगया तातूपय्य एवं नामधेय आप में अवधारण करते हैं, 
अर्थात्‌ आप ही समस्त वस्तुओं का रूप धारण किएहैं, यह जान कर मुनिगण 
आप की उपासना करते हैं, विकारों की नहीं॥ जिस प्रकार मानव जिस 
वस्तु पर पद निक्षेप करता है, उन का पद निक्षेप पृथिवी में ही होता है, उस 
प्रकार वेद इन्द्रादि विकार समूंह जो भी कहें आप ही सर्वकारण हैं, इस लिए 
परमार्थ भूत आप को ही प्रति पादन करते हैं । 

जव सत्‌ स्थूल, असत्‌ सूक्ष्म इनदोनों का कारण प्रधान नहीं था, अन्त 
भुत होकर मुझ म लीन था, तव में हो सृष्टि के पूर्व में था । सृष्टि के पश्चान्‌ 
भी मैं ही रहता हँ । जो कुछ विश्व रूप में दिखाई पडता हैं, वह मैं ही हूँ । 
प्रलय में जो कुछ अवशिष्ट रहता है, सो मैं ही हूैँ। इस से अनादि अनन्त 
अद्वितीय परिपूर्ण मैं ही ह ˆ॥ 

अनन्तर उपास्य का सानिध्य को कहने के लिए उन की व्याप्ति का 
निरूपण करते हैं, ' उपास्य सन्निहित होने की सम्भावना न रहने से भक्त का . 
उत्साहशिथिल होगा । शाञ् में उक्त है, “ एक श्री कृष्ण वशी, सवंग, ईड्य”” 
इत्यादि । यहाँपर ध्येय श्रीकृष्ण व्यापक है अथवा परिच्छिन्न हैं ? इस संशय 
में मध्यमाकार रूप से अनुभव होने के कारणा प्रपञ्च भिन्नत्वेन उन का प्रति 

` पादन होने से वह परिच्छिन्न ही हे, इस कथनेके उत्तर में कहते हैं । परमेश्वर 

का मध्यमाकार होनेपर भी आवाम शब्दादि से सर्वंगतत्व स्थिर हो गया 
हे। मध्यमाकार में ही वह सर्वव्यापी है, क्योंकिआयाम व्याप्त है, आयाम 
शब्द व्यापि वोधकहैँ । आदि शब्द अविचिन्त्य शक्ति योग को जानना होगा । 
“ इस जगत्‌ में दृष्ट श्रुत जो कुछ भी है, सर्वत्र श्रीनारायण व्यापक रूप से 
अवस्थान करते हैं”। इस तैत्तिरीयक श्रूति में मध्यमाक्रार को ही निर 
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फलमत उपपत्त ; ।२।२।३६ 
अकामः सर्वकामो वा मोक्षकाम उदारधीः 
तीब्र ण भक्ति योगेन यजेत पुरुषं परम्‌ ॥२।३।१० 

तपस्दिनो दानपरा यशस्विनो 

मनस्विनो मन्त्रविदः सुमङ्गलाः 

क्षेसं न विन्दन्ति विना यदर्पणं 

तस्म सुभद्रश्रवसे नमो नमः ॥२।४।१७ 


रूप में उल्लेख है, गीता में स्वयं ही कहा है, मेर द्वारा समस्त विधृत हैं, 
सर्वत्र व्याप्त हूं, मुझ में सव है, मैं किसी में नहीं हु । तिल मैं जैसा कि तेल 
रहता ह, दुग्ध में नवनीत वेसा ही श्रीहरि संत्र हैं, दाम वन्धन लीला में इस 
का विशेष प्रति पादन हुआ हे 
न चान्तर्न वहियंस्र्य पूर्व नचापरं 
पूर्वापरं वहिश्चान्त जगतो यो जगच्च यः। 
तं मत्त्वात्मजमव्यक्त मत्त्येलि-ङ्गमधोक्षोजम्‌ 
गोपिकोलुखले दाम्ताबबन्ध प्राकृतं यथा । भ।०।१०-६।१३।१४ 
सम्मुखस्थ क्रुषण को ही अखिलात्माओंके आत्मा जानना जगत्‌ के हित 
के लिए कृपया देही के समान दिखाई पड़ते हैं, केवल चेतन का ही आत्मा 
कृष्ण नहीं किन्तु जड़ो के भी आत्मा कुष्ण ही हैं, सर्व जगत्‌ कारण कृष्ण ही 
हैं, समस्त स्थावर जङ्गम श्रीभगवद्र प ही हैं । 
अधुना श्रीहरि ही सर्व फल प्रदान कारी हैं, अन्यथा अदानशील एवं * 
किस्चिद्‌ दान शील होने पर उन म भक्ति की प्रवृत्ति नहीं होगी । श्रृति में 
कथित है, पुण्य द्वारा पुण्य लोक मिलता है, यहाँपर स्वगादि फल याग से 
अथवा श्रीहरि से मिलताहै ? इस विचाय्यं वाक्य यागसे फल होताहे, अन्यथा 
नहीं इस प्रकार कथन के उत्तर मे कहते हें ॥ 
स्वर्गादि रूप यागादि फल अतः श्रीहरि से ही मिलता है। क्योंकि 
उपपत्ते: नित्य सर्वज्ञ सर्वशक्ति महोदार श्रीहरि ही यागादि द्वारा आराधित 
होकर कालान्तर में फल प्रदान करते हैं, यह सुप्रसिद्ध युक्ति है । क्षण ध्वंशि 
जड़ कर्म फल प्रदान में असमर्थ है । अकाम निष्काम सर्वकाम परायण व्यक्ति 
भी फल प्राप्ति के लिए तीव्र भक्ति योग से श्रीकृष्ण जी की आराधना करें। 
भक्ति शुन्य जनों का सर्वे साधन विफल होताहै, तपस्वी मनस्वी सदा 
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श्र तवाचूच ।३।२।४० 
कुतस्तत्‌ कमेवेषम्यं यस्य कर्मेश्वरोभवान्‌ 
यज्ञ शो यज्ञपुरुषः सर्वभावेन पुजितः ॥८।२३।१५ 
पारं महिम्न उरुविक्रमतो गृणानो 
यः पाथिवानि विममे स रजांसि मत्त्यः। 
कि जायमान उत जात उपेति मत्यं 
इत्याह मन्त्रदुगृषिः पुरुषस्य यस्य ॥८।२३।२४ 


अहो वकी यं स्तनकालकूटं 
जिघांसयापायदप्यसाधबो । 


लेभे गति धात्र्युचितां ततोऽयं 
कं वा दयालु शरणं व्रजेम ॥ ३।३३ 


चार परायण व्यक्ति भी अपना कर्म का समर्पण श्रीप्रभु को न करने से कर्म 
जनित फल से वञ्चित रह जाता है, ऐसा सुभदश्रवा श्रीश्रभु को प्रणाम ॥ 

उक्त विषय में प्रमाण प्रदर्शन करते है, श्रुति ही प्रमाण है, “ विज्ञान 
स्वरूप तथा आनन्द स्वरूप ब्रह्मा हि निज उपासकको निज निज उपासना के 
अनुसार फल प्रदान करते हैं, इस प्रकार अभ्युइय फल प्रदान कारिता एक 
मात्र ब्रह्म में ही है । 

शीशुक्राचार्यने कहा-कमेवर आप सर्वभाव से जहाँपर पूजित होते 
हैं, उस कर्म में वेषम्य कैसे हो सकता है, और कर्म का ईश्वर प्रवर्तक, यज्ञेश 
यज्ञ फल दाता, यज्ञमय पुरुष है। 

कोई व्यक्ति धुलीकण की गणना कर सकताहै, किन्तु विष्णु गुणागणन 
असम्भव है, विश्व की धूलीकण की गणना असम्भव जैसे है, वेसे ही श्रीविष्णू 
गुण गणन में कोईभी समर्थ नहींहै, मन्त्र, विष्णोनु क॑ वीयाणीति नते विष्णो 
जर्जायमानो न जातो वेद महिम्नः परमनन्तमापेति ॥। 

आईचरय्ये कुपालुता श्रीहरि की है, अपकारी के प्रति भी कृपालुता प्रकट 
करते हैं। दयालुता की पराकाष्ठा है। हनन करने क्री इच्छा से ही विष 
उक्त स्तन प्रदान किया है, वकी पुतना, असाध्वी दुष्टा होकर भी धाली के 
समान राति को प्राप्त किया । भक्तवेश मात्र से ही जिन्होंने सद्गतिको प्रदान 
किया है, उन से दयालु और कोई हो सकता है? अत उनको छोड़कर अन्य 
कौन भजनीय हो सकता है । 
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धर्म जैमिनिरत एव ।३।२।४१ 
कर्मणा जायते जन्तुः कर्मणेव विलीयते 
सुखं दुःखं भयं क्षेमं कर्मणेबाभिपद्यते 
अस्ति चेदीश्वरः कश्चित्‌ फलछप्यन्यकर्मणाम्‌ 
कर्तारं भजते सोऽपि नह्यकत्तुः प्रमु हि सः ॥१०।२४।१४-१% 
पूर्व तु वादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ।३।२।४२ 
द्रव्यं कमे च कालश्च स्वभावोजीव एव च 
वासुदेवात्‌ परो ब्रह्मन्‌ नचान्योऽर्योऽस्ति तत्त्वत: ।२।६।१४ 


मतान्तर का प्रदर्शन करते हैं-- 

परमेश्वर से धर्म की उपृपत्ति होती हैं-यह जमिति मानते हैं, जिस 
कर्मे से फल की उत्पत्ति होती है, वह कर्म ईश्वर से उत्पन्न होताहै, परमेश्वर 
साधु कम कराते हैं, इस प्रकार श्रुति है, कम से ही फल कर्माभाव से फला 
भाव हे। इस नियम से फल प्रदाता कर्म ही है, ईश्वर कम उत्पन्न करके 
निष्क्रिय हो जाते हँ, इस लिए फलदातृत्व ईश्वर म॑ असम्भव है, अभाव से 
भाव की उत्पत्ति असमीचीन है । इस प्रकार कहना उचित नहीं हैं, क्योंकि 
कर्म विनाशी होने पर भी अपनी स्थिति काल म अपूर्व अर्थान्‌ अदृष्ट. उत्पन्न 
कर विनष्ट हो जाता हे । यह अदश्ट ही कालान्तर में भोक्ता पुरुष को कर्मा 
नुसार फल प्रदान करता है । 

कोई व्यक्ति कर्म परतन्त्र ईश्वर को मानते हैं, स्वयं कर्म लिप्त न 
होकर ईश्वर कर्म फल जीव को प्रदान करते हैं, फल सिद्धि के लिए कर्म की 
एकान्त आवश्यकताहै, अतएव अजागल स्तनरी भाँति कम फलदाता ईश्वर 
मानना अयौक्तिक हे ॥ 

श्रीकृष्ण द्वैपायन व्यास जी अपना मत कहते हैं- 

शङ्कुः निरास के लिए सूत्रस्थ तु शब्द है, भगवान्‌-वादरायण परमेश्वर 
को ही कर्म फल दाता मानते है, क्योंकि ईश्वर पुण्य से पुण्य लोक प्राप्तकराते 
हैं, और पाप से पाप लोक इस से कर्मा फल दातृत्व ईश्वर में आता है, कर्म 
साधन होकर उपक्षीण हो जाता है। कम सत्ता भी ब्रह्मायत्त है, ब्रह्म ही 
कर्म प्रवर्तक है, देवगण अचित होकर फल प्रदान करते हे ? ऐसा कहा नहीं 
या सकता हे, श्रीभगवान्‌ ने कहा जो जन कामनासे जिस देवता की आराधना 
करता चाहता है, मैं उन के प्रति श्रद्धा प्रदान करता हूँ, एव आरावना द्वारा 


२२६ श्रीमदभागवतभाष्योपेतम्‌ पा 


द्रव्यं कम च कालश्च स्वभावो जीव एव च 
यदनुग्रहतः सन्ति न सन्ति यदुपेक्षया ॥३।१०।१२ 
कः पण्डित स्तदपरं शरणं समीयाद्‌ 
भक्त प्रियादृतगिरः सुहृदः कृतज्ञात्‌ 
सर्वान्‌ ददाति सुहृदो भजतोऽभिकामा 


नात्मानमप्युपचयापचयो न यस्य ॥१०।४७।२६ 
% इति श्रीकृष्ण द्वेपायन प्रणीते श्रीमद्भागवत भाष्ये ब्रह्सुत्े 
तृतीयाध्यायस्य द्वितीयपादः समाप्तः # 
--->--- 
स्स्स ल त NS 
मुझ से विहित फल को प्राप्त करता हे भक्ति से सन्तुष्ट होकर तो आत्म पर्य्यन्त 
प्रदान करते हैं, ईश्वर ॥ 
इस प्रकार दोनों पादोंमें प्रपञ्च के जन्म मरण रूप दुःखमय दोष समूह 
का कथन से तथा निखिल निर्दोष कीर्तन के साथ निखिल नियामकत्व विशुद्ध 
चिद्‌ विग्रहत्वादि परमात्मगुणगणनिरूपण के द्वारा ब्रह्म तर वस्तु में 
वितृष्ण होकर ब्रह्म तृष्णा ही श्रीभगवत्‌ प्राप्तिके लिए कारण हे, इस का 
निरूपण हुआ हे ॥ 
द्रव्य, उपादान .कारण, कम जन्मनिसित्त, काल उसका प्रवर्तक, स्व 
भाव-उस का परिणाम हेतु, जीव-भोक्ता, ये सव वासुदेव से अन्य स्वतन्त्र 
सत्ता नहीं रखते हैं, द्रव्यादि समस्त पदार्थ जिन के अनुग्रह से कार्यक्षम होते 
है, बह श्रीहरि हें । 
पण्डित व्यक्ति सत्य प्रिय आपको छोड़कर किस की शरण ग्रहण 
करेगा। क्योंकि आप भजन कारी को वाञ्छित फल तो प्रदान करते ही हैं 
आत्मा पर्यन्त प्रदान करते हैं ॥ 


> तृतीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः समाप्तः ९ 


अ०३ वेदान्तदर्शनमु २२७ 


% अथ तृतीयाध्यायस्य तृतोयपादः %५ 
—— Sek 
(> ७ (a 
सबवेदान्तप्रत्ययंचोदनाद्यविशषात्‌ ।३।३।१ 

वासुदेबपरावेदाः ।१।२।२८ 
कि विधत्त किमाचष्ट किमनूद्य विकल्पयेत्‌ 
इत्यस्या हृदयं लोके नान्यो मद्वेद कश्चन । 
सां विधत्तेऽभिधत्त मां दिकल्प्यापाह्यते त्वहम्‌ । 
एतावान्‌ सर्व वेदार्थः शब्द आस्थाय मां भिदाम्‌ 
मायामात्रसनृद्यान्ते प्रतिषिध्य प्रसीदति ॥११।२१।४२:४३ 


ऋः अथ तृतीयाध्यायस्य तृतोयपादः %% 

श्रीभगटद्‌ गुणोपासरा इस पाद में प्रदर्शित होगी । प्रक्रिया इस प्रकार 
है,-स्वयं रूप परब्रह्म पुरुषोत्तम में वेदूय्य मणि के समान अनादि सिद्ध युगपद 
विचित्र, नित्य आविभू त सकल रूप प्रकाशित रहते हैं श्रीभगवान्‌ उन रूप 
विशिष्ट होकर भी निविशेष रूप में दिखाई देते हैं, इस प्रकार अवगत होकर 
जो इन सकल छूपों में से अपना अभीष्ट किसी एक रूप विशिष्ट इष्ट देवता की 
उपासना करते हैं, उन का कर्त्तव्य है कि वे उस से अन्यतम रूप विशिष्ट स्व 
रूप में पठित गुण समुह निज उपास्य स्वरूप में-उक्त न होने पर भी-ग्रहणीय 
हैं, ऐसा सिद्धान्त करें, और जो मन प्रभृति विभूति रूप ब्रह्म की उपासना 
करते हैं वे सव शाखान्तरस्थ उन उन प्रतीको पासना प्रकरण पठित रूपों का 
निज प्रतीकोपासना में उप संहार करें तथा अन्य-अर्थात्‌ उत उन प्रती क- 
उपासना प्रकरण में अपठित रूपों का उपसंहार न करें। क्योंकि प्रतीको 
पासना में जिस प्रकार रूपों का पाठ हैं, वैसा ही ग्रहण करना उचित है, कोई 
कोई ऐसा कहते हैं, कि एक ही पर ब्रह्म अभिनयकारी दिव्य नट के समान 
अपने में स्थित उन उन भावों को प्रकाश कर उन उत चाम से अभिहित होते 
हैं, उन सव गुण कर्मादिकों का आविष्कार करने के कारण एक ही स्थान में 
श्रत रूप का अन्यत्न भी उपसंहार सम्भव है, यहाँपर संशय है कि एक होः 
प्रकाश में वणित गुण सकल अन्य प्रकाश में चिन्तनीय है, क्योंकि एक ही स्व 
रूप का उस उस भाव से प्राकट्य है, माधुर्यं, ऐश्वय्य, भोग, शान्ति, तप और 
शुङ्ग, पुच्छ, सटा दंष्टादि नरलिगधारी भगवान में चिन्तन करने वाले का 


२२८ श्रीमद्भागवतभाष्योपेत मु पाउ 


“ जो आत्म स्वरूप की अन्यथा प्रति पादन करता है, वह आत्म अपहारी 
चौर के समान समस्त पाप करने वाला हैं, इस प्रकार स्मृति उक्त दोष का 
श्रवण तथा उस विषय में विद्वानों के अनुभव के अनुसार तादृश उप संहार 
अयुक्त है, उत्तर में कहते हैं--गुणों का उपसंहार उपासना में प्रम उपादेय 
है, एक उपासना में पठित गुणोंका अन्य उपासनामें अपठित गुणों में चिन्तन 
तात्त्विक है किम्वा धारणा मात्र है? उत्तर हे कि--उभय ही संगत है, स्व 
निष्ठ अनधिकारी के लिए सव का चिन्तन उचित है, किन्तु एकान्ती अधि 
कारी के लिए ऐसा करना उचित नहीं है। उन के लिए इन सव गुणों का 
अस्तित्व वोध ही यथेष्ट है । चतुर्थपाद में स्वनिष्ठादि तीन प्रकार के अधिकारी 
कहे जायेंगे । उनमें से स्वनिष्ठ सकल अधिकारी समस्त गुणों में प्रीति विशिष्ट 
हैं, वे सव सकल अवतार में सकल गुणों का चिन्तन-दर्शन कर सकते हैं. वे 
अपरापर आविर्भाव में गुण समूह प्रसिद्ध है, ऐसा जानकर उनका दर्शन 
चिन्तन नहीं करते हैं, क्यों उक्त गुण समूह उन का अभीट्ट है, परवर्ती 
अधिकरण में इस विषय का परिष्कार होगा । 


“ उपास्य देवता में जो गुण है, वे सव अन्वेषणीय है ” इस प्रकार 
ऋधनानुसार मुमुक्षु व्यक्ति उपादेय ब्रह्म के समस्त गुणों का अभिधान करेंगे। 
ब्रह्मानन्द अनुभुत होने पर कहीं भी भीति की सम्भावना नहीं है। ' इस 
मकार गुणज्ञ एवं अभयोक्ति सगुण ब्रह्म पर है आनुवादिक और व्यवहारिक 
दोंनों प्रकार गुणों का काल्पिनिक भेद स्वीकार करते हैं, फलत वह मानान्तर 
भप्त एक भी नहीं है, उनका. अनुवाद भी असम्भव है, व्यवहारिक शब्द 
शास्त्रीय नहीं हे, अतएव उक्त मत हेय है, तो भी 'वाक्य रूपी धेनु की उपा 
सना कर्‌ ” इत्यादि स्थल में गुण की कल्पना करना पड़ती है, प्रधान के व्यति 
हार मे? अर्थान्‌ आनन्द के साथ जड़ के व्यतिहार में जीव के सहश 
आनन्दादिक परमेश्वर मे बिशेष होते हैं,” इस सूत्रमें जीवसे अभिन्न आनन्द 
रूप ब्रह्म का उपास्य रूपत्व कहने पर भी इस उपासना का तात्त्विकत्व स्वी 
कार हो जाता है, वास्तविक काल्पनिक गुण की काल्पनिक उपासना नहीं 
कही गयी है। निग णा वाबयं प्राकृत गुण निषेध पर है, वे सव गुण गुणों से 
भिन्न नहीं हैं, अतएव सगुण विषय में कुछ भी आक्षेप करने का अवसर नहीं 
है, चिन्तनीय गुण समुह दो प्रकार के हैं,--अंगिनिष्ठ और अंगनिष्ठ, आगेव्यक्त 
होगा । गुणोपसंहार के लिए भगवान्‌ का सर्व वेद वेद्यत्व कहागया है । 
यहाँ स्व शाखा मे उक्त साधन के द्वारा ही ब्रह्म वेद्य है, अथवा समस्त शाखा 
में उक्त साधन के द्वारा वेद्य है? ऐसा संशय होने पर पूर्वपक्ष यह होता 
कि-प्रत्येक शाखा का ही अर्थ भेद प्रयुक्त स्व शाखा मे उक्त साधन के द्वारा 


अ० ३ वेदान्तदर्शतम्‌ २२९ 


भेदादिति चेन्नेकस्यामपि ।३।३।२ 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्रेकरसमुत्त यः 
अस्पृष्टभूरि साहात्म्या अपि झ्य _पनिषर्‌ दृशाम्‌ ॥१०।१३।५४ 


ट्र नहर 
स्वाव्यायस्य तथालेन हि समाचारे5धिकाराच।३॥३।३ 

ही वह वेद्य है, उत्तर मे करते हैं--सूत्रस्थ अन्तशब्द निइचयार्थक है, उभयो 
रपि दुष्टोऽन्त यहाँ वैसा अर्थ हुआ है। समस्त वेद निर्णय उत्पाद्य ज्ञान ही 
ब्रह्म है, क्योंकि समस्त विधि वाक्य सर्वत्र एक रूप हैं। आदि शब्द यु 
का संग्राहक है, “ आत्माकी ही उपासना करें ” इस वेद वाक्य में जो विधि 
युक्ति का प्रयोग है, सर्व उन का साम्य देखने में आता है। जिस प्रकार 
माध्यन्दिनी की यह विधि हैं, उस प्रकार काण्व का भी है ॥ अतएव सामवेद 
म जो ज्ञान का निर्णय किया गया है वह ब्रह्म है। 

समस्त व दों का तात्पर्य्यं वासुदेव म ही है। कम काण्ड देवताकाण्ड 
ज्ञान काण्ड सं विधि वाक्य मन्त्र एवं निषेध के द्वारा जो वणित है, उस को 
मैं जानता ह । अपर कोई नहीं । यज्ञ रूप से मुझ को कहते हैं, देवता रूप से 
भी मुझको कहते हैं, विकल्प के द्वारा जो कुछ निषेध कर स्थापन करते हैं वह 
मुझ में पर्यवसित है। समस्त वेदार्थ यह ही है, माया को निरास करके मुझ 
को स्थापन करना ही तात्पय्यं हैं, जैसे अङ्क र में जो रस रहता है, वह रस 
समस्त शाखा प्रशाखा है, वेसे प्रणव का जो अर्थ परमेश्वर है. वह ही प्रणव 
का विस्तार भूत समस्त वेद शाखा में है। अपर अर्थ नहीं 

कदाचिद्‌ ब्रह्म विज्ञान आनन्द ब्रह्म, कदाचिद्‌ सर्वज्ञ, सर्गवित्‌ रूप से 
कथित है, इस प्रकार समस्त शाखा एक अधिकारी के पक्ष में है ऐसा नहीं 
कहा जा सकता है ? इस प्रश्‍न का उत्तार देते हैं--ऐसा नहीं है, क्योंकि एक 
ही शाखा में इस प्रकार अर्थ भेद देखने में आता है । एक ही शाखा में कहीं 
तो सत्य ज्ञान-अनन्त स्वरूप से अभिहित होते हैं। एक शाखा निष्ठ सकल 
पुरुष जैसे उस शाखा गत भेद की मीमांसा करते हैं, उसी प्रकार सर्वशाखा 
गत भेद की मीमांसा करनो होगी । निखिल शाखा में एक ही ब्रह्म स्वरूप का 
अभिधान है, उस में कोई विरोध नहीं है । 

सव मूत्तिमन्त होनेपर भी कुछ विशेषहें, सत्य ज्ञानादि मात्रक रस रूप 
ब्रह्म ही मृत्तिमन्त है । अतएव उपनिषत्‌ आत्मज्ञान रूप चक्षुष्मान्‌ व्यक्ति भी 
छु नहीं सकते उस सव मूत्तियों की भुरि माहात्म्य को । इस प्रकार समस्त 
मूत्ति दिखाई पड़ रही थीं । 
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वासुदेवपरा वेदा वासुदेवपरा मखाः 
वासुदेवपरायोगा वासुदेवपराः क्रिया: । 
वासुदेवपरं ज्ञानं व।सुदेवपरं तपः 
वासुदेवपरो धर्म्मो वासुदेवपरागतिः ॥१।२।२८-२४ 
सववच तन्नियम ।३।३।४ 

न घटत उद्भवः प्रकृति पुरुषथोरजयो 

रुभय युजा भवन्त्युसुभ्वतो जलवुद्बुदवत्‌ 

त्वयि त इमे ततो बिबिध नाम गुणः परमे 

सरित इवाणेवे मधुनि लिल्युरशेष रसाः ॥१०।७४।३१ 


“ स्वाध्यायोऽध्येतव्यः, वेदः कृत्स्नोऽधिगन्तव्यः सरहस्यो द्विजन्मना” 
इस प्रकार श्रुति स्मृति विहित अध्ययन कर्म में शक्ति होनेपर समस्त शास्र 
में सव का अधिकार है। स्मृतिभी कहती है--समस्त वेदोक्त मार्ग द्वारा ही 
नित्यकर्म करें। समस्त कार्य का फल ही आनन्द है, शाखाभेद एवं अधि 
कार भेद की जो वात है, वह सव अशक्तक्रे लिए है, सकल शाखा तथा सकल 
कमम सव का अधिकार है, अशक्तके लिए शाखा भेद क्रिया भेद की कल्पना 
है। जिस की शक्तिहै, वह समस्त शाखा मे उस साधना द्वारा ही ब्रह्म को 
जानेगा ॥ 

वासुदेव ही समस्त शाल तात्पर्य्यं गोचर है। यज्ञ पर वेद उन की 
आराधना के लिए है, योग शाल भी यम नियमादि द्वारा उनकी प्राप्त्युपाय 
स्वरूप है, ज्ञान-ज्ञान शाख, ज्ञान श्रीभगवत्‌ पर हे, तप ज्ञान, धम शाज्ञ दान 
व्रतादि विषय भी उन की प्राप्ति के लिए वणित है। स्वर्गादि फल रूपगति 
भी वासुदेव के आत्तन्दांश प्रकाश होनेके कारण समस्त शाञ्ज वासुदेव पर है ! 

व्यक्तिरेक रीति से दृष्टान्त उपस्थित करतेहैं -सव की भाँति यह नियम 
है--जानना होगा । सोर्य्यादिसे प्रारम्भकर शतौदन पर्य्यन्त सात होम विशेष 
ही सव शब्द से उक्त है, अथत्रे शाखा मे उक्तःएकाग्ति सम्वन्ध निवन्धन 
आथवंणिका जैसा नियम है, उसी प्रकार ब्रह्म: उपासना मो सकल वेद की विधि 
है ।. सववत्‌ के स्थानपर सलिलवत पाठ करने पर जैसे प्रतिबन्ध न होनेपर 
समस्त सलिल ही समुद्र को प्राप्त करता है, तथा समस्त वाक्य ही ब्रह्म का 
वोधक है, यह नियम शक्ति की अपेक्षा से ही है। स्मृति में उक्त है -जैसे 
समस्त नदी का जल शक्तचनुसार सागर को प्राप्त करता है। उसी प्रकार 
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CN २३०७); 
बशयात च ।२।२।२. 
बृहुडपलन्धमेतदवयन्त्यवशेषतया 
यत उदयास्तमयो विकृते मुंदि वाविकृतात्‌ 
अत ऋषयो दधुस्त्वयि भनो वचनाचरितम्‌ 
कथमयथा भवन्ति भुवि दत्तपदानि नृणाम्‌ ॥१०।८७।१५ 
उपसं RNR धि गषव च ।३।३।६ 
पसंदारोऽर्थामेदाडि थिशेषवत्‌ समाने च ।३।२।६ 
वदन्ति तत्तत्त्वविदस्तत्त्व॑ यज्ज्ञानमद्ृयं 
ब्रह्मोलि परमात्मेति भगवानिति शब्दयते ॥१।२।११ 
यस्यां वे श्रुयसाणायांकृष्णे परमपूरुषे 
भक्तिरुत्पद्यते पुंसः शोकमोहभयापहा ॥१।७।७ 


निखिल वेद वाक्य ही पुमर्थ शक्तचनुसार ब्रह्म ज्ञान मं पर्य्यंवसित होता है । 

समस्त रस जैसे मधु में लीन होते हैं, समस्त नदी भी जिस प्रकार 
समुद्र मे लीन होतीं हैं, उसी प्रकार समस्त पदार्थ समस्त वेद वाणीमें ही 
पर्य्यवसित होते हैं ॥ 

वाचनिक प्रमाण द्वारा दिखाते हैं-“सर्वेवेदा यत्‌ पदमामनन्ति” यह 
श्रुति श्रीहरि का सर्वे वेदवेद्यत्व प्रति पादन करती है, सूत्रस्य “च' शब्द शक्ति 
का सूचक है, अर्थात्‌ शक्ति रहने पर ही वेसा वोध होगा । इस लिए, शक्ति 
रहने पर मनुष्य सर्व शाजोक्त साधन द्वारा ब्रह्म की उपासना करेंगे, और जो 
जन अशक्त हे, वे केवल स्व शाखा में कथित साधन द्वारा ही ब्रह्म को उपा 
सना करेंगे। अतएव सर्व वेद वेद्य है । यद्यपि “ तत्तु समन्वयात्‌ '' सूल में 
इस विषय का प्रति पादन हो चूका है, तथापि रहाँपर गुणोपसंहार के उप 
योग के लिए प्रकारान्तर से यह पुनः प्रतिपादित हुआ है । इस से मिद्धान्त 
स्थिर हुआ अ्रतः पुनरुक्तः दोष नहीं हैं । 

ब्रह्म अवशिष्ट होने के कारण ब्रह्म समस्त वस्तु का उपादान कारण है, 
अतएव मन्त्र द्रष्टा ऋषिगण तातृपय्य एवं नाम धेय को ब्रह्म में ही अव धारण 
करते हैं। जेसे पाषाण इष्टक आदि में पदक्षेय करने पर पृथिवी में ही पद 
निक्षेप होता है, वैसे श्र तिगण समस्त विभिन्न रूपों का वर्णन करते हुए पर 
मार्थ भूत ब्रह्म को ही प्रति पादन करतीं हैं । 

जिस के लिए सर्ववेद वेद्यत्व ब्रह्मा का समर्थन किया है, सम्प्रति उस 


क 
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सर्वं एव यजन्ति त्वां सवंदेवमयेश्वरस्‌ । 
येऽप्यन्यदेवता भक्तायद्यप्यन्यधियः प्रभो । 
यथाद्रिघ्रभवानद्यः पज्जंन्यापुरिता: प्रभो 

विशन्ति संतः सिन्धु तद्वत्‌ त्वां गतयोऽन्ततः ॥१०।४०।४। १० 


© (८५% (> ~ (५. “र 
अन्यथाख शब्दादात चन्नावश पात्‌ ।३।३।७ 
का गुणोंपसंहार प्रदर्शन करते हैं । 
अथवंबेदीय उपनिपद्‌ में तमालय्यामलपीतवासः कौस्तुभ भूपण, 
पिच्छावतंस बंश कमनीय गो गोप गोपीविशिष्ट गोकुलाधिदेवत ब्रह्मा स्वरूप 
उक्त है, “ तदु ही वाच हेरण्यो गोपवेशम श्रा मम्‌” क्वचित्‌ जानकी मण्डित 
वामभाग, को दण्ड कर दशाननहन्ता अयोध्याधिपति लिखित है, “ प्रक्रत्या 
रहित श्याम: पीतवासा जटाधरः । द्विभुजः कुण्डली रत्न माली धनुर्धरः " 
कहींपर अति कराल वदन नृमिह उक्त है श्रुति में त्रिविक्रम का वर्णन है 
थे सव प्रकरण में द्रव्य देवता भेद से याग भेद के समान गुण भेद से भिन्न 
उपासना देखी जाती है । संशय: । एक उपासना में कथित गुणा समूह अपर 
उपासना में अनृसन्धेय है अथवा नहीं ? एकत्र पठित गुणा द्वारा विद्या का 
उपसंहार होने के कारण अन्यत्र उक्त गुण समूह का अनुसन्धान करना ठीक 
नहीं हैं, फल एवं विरोध की दृष्टि से । इस प्रकार पूर्वपक्ष के उत्तरमें सिद्धान्त 
` करते हैं--अर्थ अभेद होने के कारणा उपासना समान होने पर विधिशेष के 
समान गुणों का अनु सन्थान करना कत्तव्य है। सूत्रस्थ 'च' शब्द अवधारण 
अर्थ में प्रयुक्त है । अर्थ एक ब्रह्म है, अतएव उपासना भी तुल्यरूप है । उपा 
सना तुल्य होने पर गुणोपसंहार कत्तव्य है। इस में दृष्टान्त । विधिशेष 
अग्निहोत्रादि धर्म समुह का अनुक्तस्थल में जैसे अनुसन्धान होता है, वेसे यहाँ 
पर भी जानना होगा । श्रीरामचन्द्र में मत्स्यादि अवतारों का उपसंहार 
अर्थवोपनिषद्‌ में है, एकोऽपि सन वहुधा योऽवभाति ” इस श्र ति द्वारा श्री- 
कृष्ण में श्रीरामादि का उपसंहार कियागया है 
तत्त्वविदगण एक अद्वयज्ञानतत्त्व को ब्रह्म परमात्मा भगवान्‌ एवं 
कृष्ण नाम से कहते है, इस पारमहंस्य संहिता को श्रवण करने से परम पुरुष 
कृष्ण में शोक मोह भयापहारक भक्ति होगी । 
श्रीकृष्ण आप सर्वदेव मयेश्वर हैं, अत: आप को समस्त जनगण उपा 
सना कदते हैं, रे प्रभो ! जो जत अन्य देवता निष्ठ तथा अन्य वुद्धि सम्पन्न हैं, 
वे भी जेसे मेघ से परि प्रित अद्रि प्रभव नदी समूह समुद्र में जाकर विश्राम 
करतीं हैं, बेसे आप के ही आश्रित हैं ॥ 
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क्षेत्रज्ञ आत्मा पुरुष: पुराण: साक्षात्‌ स्वयं ज्योतिरजः परेश: 
नारायणो भगवान्‌ वासुदेवः स्वमाययात्मन्यवधीयमानः 
यथानिलः स्थावर जङ्गमानामात्मस्वरूपेण निविष्ट ईशेत्‌ 
एवं परो भगवाप्‌ वासुदेव: कषेत्रज्ञ आत्मेदमनुप्रबिष 
॥५।११।१३।१४ 
नवा प्रकरण भे [त्‌ परोवरीयस्वादिवत्‌ ।३।३।८ 
य आशु हृदय ग्रन्थि निज्जिहीषं : परात्मनः 
विधिनोपचरेद्देवं तन्त्रोक्तेन च केशवस्‌ ॥ 


__“ आत्मेत्येवोपासीत ” ° आत्मा की ठे उससे करी उडि आत्मा की ही उपासना करे। इत्यादि 
वाक्य उक्त उपसंहार की अन्यथा होती है, इस पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं 
आत्मा को उपासना कर इत्यादि वाक्य से अन्य प्रकार प्रतीति उपसंहार 
की नहीं होती हैं, क्योंकि उस विषय में विशेष प्रमाण नहीं है । ये सव ग॒णों 
को उपासना न करें इस प्रकार विशेष वचन नहींहै, सूत्रस्थ एव कार अनात्म 
को उपासना निषेध करताहै गुणान्तर का नहीं ॥ जैसे राजा को देखा कहने 
पर उनके छत्रादि का निषेध नहीं होता वैसे जानना होगा ॥ अतएव यथाशक्ति 
गुणों की चिन्ता करें “ इस प्रकार यह कहना आवश्यक है, पर ब्रह्म में अनादि 
सिद्ध अनन्तरूप वदूय्यंमणि की भांति विद्यमान हैं, भगवान्‌ इन सकल ग्रणों 
के विशिष्ट पूर्णतथा शुद्ध स्वरूप भी हैं। कभी कभी समस्त गणों को प्रकट 
करते हैं, कभी समस्त गुणों का प्रकट नहीं करते हैं, अतएव तत्त्वज्ञ व्यक्ति 
सवे रूप उन उपास्य भगवान्‌ मों समस्त शाखोक्त सकल ग॒णों का ही चिन्तन 
करंगे। इस प्रकार स्वनिष्ठ व्यक्ति के लिए श्रीहरि के गुणोपसंहार निरूपित 


ERIE SF Fp का ५ 
त्वं पदार्थ जीव के निरूपण के अनन्तर जीव के प्राप्प ईश्वर का निरू 


पण करते हैं । क्षेत्रज्ञ आत्मा व्यापी, पुराणो जगत्‌ कारण, पुरुष पुर्ण साक्षात्‌ 
अपरोक्ष स्वयं ज्योति ॥ अज जन्मादि शून्य, ब्रह्मादि का ईश, नार जीव 
समूह उसके नियन्ता, भगवान्‌ ऐश्वर्स्यादि षडू गुणवान्‌ वासुदेव सवे 
भूतों का आश्रय, स्वाधीन माया द्वारा आत्मा जीव अवधीय मान अवस्थाप्य 
मान, नियन्ता रूप में वत्तेमात क्त विषय समह को दृष्टान्त से प्रकट करते 
है, यथा अनिल स्थावर जङ्गम में प्राण रूप में अवस्थित होकर सवको निमषन 
करता है, तथा ईश रूप में प्राण रूप . में स्थित होकर प्रभु सव को नियमन 
करते हैं । 
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लब्धानुग्रह आचार्य्यात्‌ तेन सर्न्दाशतागम 
महापुरुषमभ्यच्चत्‌ म्॒त्याभिमतयात्मनः ।११।३।४७-४८ 


सज्ञातरवत्तदुत्तेमारत तु तदाप ।२।३।६ 
कोनाम तृथ्येद्रसवित्‌ कथायां 
महत्तमेकान्तपरायणस्य । 
नान्तं गुणानामगुणस्य जग्मु 
येगिश्वरा ये भवपाश्चमुख्याः॥१।१८।१%५ 


एकान्तीगया अनेक वेद शाख को अध्ययन करके भी निज इष्ट उपनि 
षदों के अनुशीलन द्वारा इट में व्यक्त गुणों का ध्यान करते हैं, जानते हए भी 
अपर गुणों का ध्यान नहीं करते हुँ । श्रीगोपाल तापनी आदि उपनिषदों का 
यह विचार है । यहाँ संशय है-एकान्ति उपासना में सकल गणों का उपसंहार 
है, अथवा नहीं ? सामर्थ्य होने पर प्रशंसनीय होते के कारण उपसंहार कत्तव्य 
है, इस प्रकार पूवे पक्षीय सिद्धान्त निरसन के लिए कहते हैं 

प्रकरण भेद क कारण परो वरोयस्त्व के समान एकान्त भक्ति में समस्त 
गुणों का उपसंहार कत्तव्य नहीं हैं, जैसे श्रीकृष्णोपासक श्रीनसिह निष्ठ 
भीषणाकृति का अनुसन्धान श्रीकृष्ण मे नहीं करते हैं, वैसे श्रीनसिह भक्त भी 
श्रीनृसिह में श्रीकृष्ण निष्ट कमनीय मृत्तिका स्मरण नहीं करते हैं, क्योंकि: 
प्रकरण प्रकृष्ट क्रिया का भेद है। तदेक तातुपय्ये भक्ति है, इस भेद से ही भेद 
होता हे । स्वनिष्ठ भक्त से गाढ़ आवेश के कारण एकान्ति भक्त श्रेष्ठ है, 
दृष्टान्त से सुस्पष्ट करते हैं, आदित्यान्तर्वर्ती हिरण्मय पुरुष का एकान्त उपा 
सक उपास्य म उद्गीत निष्ट परोवरीयस्वादि का अन सन्धान नहीं वरते हैं 
इस प्रकार जानना होगा । 

परसपर वर से वरीयान्‌ इति परोवरीयान उद्गीथ उस का भाव 
तत्त्व, तदादि वन्‌ है, सूत्र का यह अर्थ होगा । जीव सत्बर ही हृदय ग्रन्थि 
अहङ्कार बन्ध को छेदन करने की यदि इच्छक हो, तव वैदिक-एवं तन्त्रो क्त 
माग द्वारा श्रीकृष्ण का भजनकरे। उस के लिए विधि इस प्रकार है, 
आचाय्य गुरु से अनुग्रह दीक्षादि प्राप्त होनेके अनन्तर उन आचरण शील गुरु 
द्वारा प्रदर्शित अच्चेन प्रकार से श्रीकेशव की पूजादि करे। अपनी अभिमत 
मत्ति का ही भजन करे॥ 

स्व निष्ठ और एकान्ती दोनों ब्रह्मोपासक है, एकान्तिगणा स्व. निष्ठ के 
के समान समस्त गुणों का सर्वत्र चिन्तन करें, जैसे विप्र संज्ञा वाले की गायत्री 
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पारं महिम्न उरु विकमतो गृणानो 
यः पार्थिवानि विममे स रजांसि मत्यः 
कि जायमान उत जात उपेति सत्त्यं 
इत्याह मन्त्रहृगूषिः परुषस्य यस्य ।८।२३।२४६ 
व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ ।३।३।१० 
नोमिडच तेऽभ्रवपुषे तडिदम्बराय 
गुञ्चावतंस परिपिच्छ लसन्मुखाय । 
वन्यस्रजे कवल वेत्र विषाण वेणु 
लक्ष्यक्षिये घृदुपदे पशु पाङ्गजाय ॥१०।१४।१ 


उपासना अविशेष रूप में विहित है? इस के उत्तर में कहते हैं-संज्ञा एक 


होने पर के लिए सब गणों का उपसंहार करना उचितहै, उस उक्ति का समा 
धान पूर्वं सूत्र में किया गया है, शङ्का, निवारक सूत्रस्थ तु शब्द है। नवा 
करशाभेदाद्‌ इस सूत्र में उक्त शङ्का का समाधान किया गया है, सामान्य 
संज्ञा से विशेष संज्ञा वलवती है, अतएव एकान्तिगण सव त्र समस्त गणौ का 
चिन्तन न करें। अन्यथा श्रेष्ठता की हानि होगी । स्वनिष्ठ से ऐकान्तिगण 
विशेष एक रूप के उपासक होने के कारण श्र है, स्वनिष्ठ भी सवत्र समस्त 
गुणों का अनुसन्धान करने में असमथ है, श्रुति कहती है-पृथिवी के धूली 
कण की कोई गणना कर सकता है, किन्तु विष्णु के गुणों की गणना कोई भी 
करते सें समर्थ नहीं है । संज्ञा के ऐक्य के कारण सूत्रस्थ “ अस्ति ”” शब्द से 
संज्ञ क्यहेत में अन्व यव्यभिचार प्रदर्शन करते हैं । प्रमिति भेद रहने पर भी 
“ परो वरोप ” और "'हिरण्मयादि” उभय प्रकार की उभय प्रकार की उपा 
सना की उपासना को उद्गीथ उपासना कहतेहें । उभय उपासना में उद्गीथ 
संज्ञा का ऐक्य रहने पर भी जिस प्रकार किया भेद को अवश्य स्वीकार करना 
होता है, उसी प्रकार स्व निष्ठ भक्त-समस्त गुणों का उपसंहार कर उपासना 
करेंगे। तथा एकान्ति भक्त गण विशेष गुणों के ही उपसंहार से उपासना 
करेंगे, यह अवश्य स्वीकार्यं है। इस विषय का समाधान अधिकरण द्वय 
से हुआ है। 
योगी शिव ब्रह्मादि प्रकृति गुण रहित श्रीकृष्ण के गुणों का निर्णय कर 
ने में असमर्था हैं। पृथिवी के घूलीकण की भी गणना हो सकती, किन्तु श्री 
विष्णु के गुणों की गणना नहीं ही सकती है । 


~ 
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ने चान्त ने वहियस्य न पूर्व न चापरम्‌ 

पूर्वापरं बहिश्चान्त जगतो यो जगच्च यः ॥१०।८।१३ 

तं मत्वात्मजमव्यक्तं सत्यलि ङ्गमधोक्षजम्‌ 

गोपिकोलूखले दाम्ना बबन्ध प्राकृतं यथा ॥१०।४।१४ 
सवभिदादन्यत्रेमे ।३।३।११ 

चित्र वतंतदेकेन वपुपा युगपत्‌ पृथक 

गृहेषुद्ठचष्ट साह्न छियएक उदावहत्‌ ॥१०।६४।२ 


अनन्तर श्रीहरि म वाल्यादि गुणों का उपसंहार का प्रकरण आरम्भ 
वरते हैं, उस म कृष्णाय देवकीनन्दनाय नमो नम: ”? कृष्ण शब्दतमालनील 
कान्ति यशोदा स्तनन्धय मे रूढ़ि है। इस प्रकार बाल्यादि भी ब्रह्म धर्म हे । 
ये सव चिन्तनीय हे अथवा नहीं ? चिन्तन करने पर, विग्रह में न्यूनाधिक्य की 
प्राप्ति होगी तथा ऐकरस्थ श्रुति का वाध होगा । अतएव वे सव चिन्तनीय 
नहीं है । इस पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं-- 
ब्रह्म वाल्यादि धम विशिष्ठ होने पर भी व्यापक हें। अतएव उस के. 
वाल्यादि भाव का न्युनाधिक्य भाव से अभाव होने के कारण समस्त सामञ्जस्य 
पूर्ण हे, सवंगतत्व सूत्र में इस का समाधान किया गवा हे । जन्माद्वि विकार . 
ईश्वर में नहीं हे परमेश्वर अजायभान होकर भी बहुधा जन्म ग्रहण करते 
हैं । पुरुष सुक्त का पाठ उक्त प्रकार है । अभिव्यक्ति मात्र जन्म है, नतोजन्म 
'च? कार से रसोवेस इस से उनके रसातमकत्व का श्रवण हे, लीला परिकर 
के अनुसार आविभु त होते हैं, परमेश्वर के नित्य मुक्तादि परिकर अनन्त हे । 
उन सव के लिए श्रीहरि युगपद्‌ ग्रनेक वयस को प्रकट करते हैं। दूसरे का 
कथन हे सुर मनुष्य असुर मे दशाब्द शब्द का प्रयोग होता है, बैसे ही श्रीहरि 
वाल्यादि विशिष्ट होने से विभुत्व द्वारा एव रस होनेके कारण उन में वाल्यादि 
गुण समूह चिन्तनीय हे । 
आप को नमस्कार । आप ही एकमात्र स्तृत्य हु, मेध श्यामलकान्ति 
पीताम्वर गुञ्जावतँस, सुन्दर मुख कमल बन्य स्रज,कवल वेत्र विषाण वेणु 
आदि से शोभित गोपातमज के मृदू चरण कमलों में प्रणाम हो 
जिन का अन्तर नहीं, बाहर नटी, पूर्व अपर भी नहों है, पूर्वापर 
वहि अन्तर म भी जो विद्यमान हे, जगत्‌ समूह भी जो हे, उन को आत्मज 
जानकर अव्यक्त अधोक्षज मानव शिशु को यशोदा ने दाम से बन्धन किया । 
भगवद्धमं हेतु वाल्यादि कर्म समुह नित्य होने के कारण उन उन परि 
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आनन्दादयः प्रधानस्य ।३।३।१२ 
स सवंधीवृत्त्यनुभूत सर्व 
आत्मा यथा स्वप्नजनेक्षितेकः 
तं सत्यमातन्दनिधि भजेत 
नान्यत्र सञ्जेद्‌ यत आत्मपातः ।२।१। ३ 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्रे करसमूत्तयः 
अस्पृष्ट भूरिमाहात्म्या अपि ह्य पनिषद्‌ दृंशाभ्‌ ॥१०।१३।५४ 


कर के योग से वे सव चिन्तनीय है। एक परिकर का पूर्वेत्तर भाव से अनेक 


कर्म का सम्बन्ध भी होता है, पूर्व कर्म नित्य होने के कारण तत्‌ सम्बन्ध परि 
कर का भी नित्य. सम्बन्ध होता है, यह छोड़कर लीला स्वरूप ही न हीं रहेगा 
ऐसा होने पर उत्तर कर्म के साथ उन सव का सम्बन्ध असम्भव ही होगा । 
उत्तर सम्बन्ध स्वीकार करने पर पूर्व सम्बन्ध का व्यापात होगा । पूर्व कर्म 
को नित्य मानने पर उत्तर कर्म सम्बन्ध व्यक्तिगण अनित्य हो जायेंगे। जो 
अनुभव तथा शाश्च थिरुद्ध है। प्रत्येक कर्म अंश द्वय युक्त हैं, एक उत्तर। 
प्रत्येक कम आरम्भ परि समाप्ति युक्त होता है ॥ उक्त क्रम से रसानुभव नहीं 
होता है; तव किस प्रकार नित्य हो'सकता है। अतएव कर्म के नित्यत्व 
का समाधान असम्भव है, इस पूर्व पक्ष के उत्तार में कहते हैं “सर्वाभिदादन्यत्रे 
मे 7 श्रीहरि उन के परिकर कमं, पूवे काल में है, अन्यत्र उत्तर कर्म काल में 
वे संव यथायथ रहेंगे। क्योंकि सव कुछ अभिन्न है। कर्ग, परिकर हरि, 
उन सवका प्रकाश भी पूर्वोत्तर काल में अभिन्न रूपहै, श्रीहरि एक होकर भी 
अनेक होते हैं, परिकर भी वैसे ही होत हैं, महिषी विवाह तथा रास लीला 
मे यह देखने मे आया है । 

आश्चय्य की वात है किं षोड़श सहस्र गृहम युगपद्‌ षोड़श सहस्र 
कन्याका विवाह पृथक्‌ पृथक्‌ शरीर और परिकरोंसे श्रीकृष्ण जी ने किया है 

अनन्तर इस का विचार करते हैं-- 

वेदान्त में पूर्णानन्दादि समस्त ही ब्रह्म धम कथित हैं। वे सव धर्म 
उनकी उपासना मे उपसंहाय्यं है अथवा नहीं ? ऐसी जिज्ञासा मे उत्तर 
करते हैं समस्तोपसंहार का कोई नियम नहीं है, अतएव गुण समूह का उप 
संहार करना उचित नहीं हो इस प्रकार पूवं पक्ष के उत्तर में कहते हैं-- 

आनन्दादय प्रधानस्य मूल धर्मी परमात्मा के पूर्णानन्द, पूर्णज्ञान वोधक 
स्वाश्चित वानूसल्यादि धर्म का सवेत्रानुसन्धान करना आवश्यक है, क्योंकि 
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प्रियशिरस्वाद्य प्राप्तिरपचयापच्रयों हि भेदे ।३।३।१ 
हृतय इव एवसन्त्यसुभूतो यदि तेऽनुविधा 
महदहमादयोऽण्डमसूजन्‌ यदनुग्रहतः 
पुरुषो ,विधोऽन्वयोऽत्र चरमोऽन्नमयादिषु यः 
सदसतः परं त्वमथ यदेष्ववशेषसतम्‌ ॥१०।८७।१७ 

इतर लर्थसामान्यात्‌ ।३।३।१४ 
सत्य ज्ञानमनन्तं यद्‌ ब्रह्म ज्योतिः सनातनम्‌ ॥ 
यद्धि पश्यन्ति मुनयो गुणापाये समाहिताः ।१०।२८।११ 
सर्गादि योऽस्यानुरुणद्धि शक्तिभि 
रव्य क्रियाकारकचेतनात्मभिः 


उस ही ब्रह्मा के विषयमे तृष्णा की बृद्धि होगी ॥ 

परमात्मा सवकी वुद्धि वृत्ति म अनुभुत हैं, वह सवाग्त रात्मा है, वह 
ही सत्य आनन्द निधि है, अन्यत्र उपलक्षण मे आसक्त न होकर इन का ही 
भजन कर, अन्यत्र भजनासक्ति करने पर अवश्यम्भावी संस्मरण होगा । 

ब्रह्म की म त्ति सत्यज्ञानअनन्त आनन्द रूप हैं। जिनकी महिमा 
उपनिषदी के अगोचर हैं । 

श्रीविष्णु के प्रिय शिरस्त्वादि धर्म श्रति में उक्त है, '' तस्य प्रियमेव 

शर: ” वे सव धर्म सर्वत्र अनुसन्धान सर्वत्र करना कर्त्तव्य है अथवा नहीं ?” 

इस संशय में कहते हैं, बे सत्र धर्म ग्रानन्दादि से पृथक नहीं है। जव 
आनन्दादि का अनुसन्धान के लिए विधि है, तव उन सव का भो अवश्य अनु 
सन्धान सवत्र होगा । इस उक्ति की उत्तर करते हैं, “ शिर उनका प्रिय ? 
इस वेद वाक्य म आनन्दमय श्रीविष्णु को ही प्रिय शिरस्त्वादि धर्म उक्त 
हुआ है, अतएव उन सव धर्म का उपसहार सर्वत्र करना उचित नहीं है । 
श्रीविष्णु का पक्षित्व रूपक मात्र है. विशेष कर उक्त वाक्य मे मोद प्रमोद 
इन दोंनो शब्द द्वारा क्रम से आनन्द के उपचय एवं उपचय वृद्धि हास खूपसे 
प्रतीत होते हैं, भेद रहने पर ही इस का प्रकार सम्भव है। कि तु ब्रह्म का 
स्वगत भेद भी नहीहे,, तव उतसव गुणों का उप संहार करना अनावश्यक है ॥ 

आप का भजन न करने पर मनुष्य जीवन धारणा व्यर्थ होता है, 
प्रकृतिस्थ समस्त वस्तु जिन के अनुग्रह से कार्यक्षम होते हैं,,जो सवत अन्त- 
य्यामि रूप मे रहते हैं, उन सत्य का ही भजन करें । 


अ० ३ वेदान्तदशेनम्‌ २३६ 


तस्मे समुन्नद्धनिरुद्धशक्तये 
नमः परस्से पुरुषाय वेधसे ॥४।१७।३३ 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ।३।३।१५ 
तान्येव तेऽभिरूपाणि रूपाणि भगवंस्तव । 
यानि यानि च रोचन्ते स्वजनानामरूपिणः ॥३।२४।३१ 
यानि यानीह रूपाणि क्रीडनार्थं विभषिहि 
तेरामृष्ठशुचो लोका मुदा गायन्ति ते यशः ॥१०।४०।१३ 


“तस्माद्वा एतस्मात्‌ ” “सोऽकामयत ” “ भीषास्माद्‌ ?' इत्यादि 
वाक्यों से वेद में “ प्रिय शिरस्त्वादि ” धर्म कथनानन्तर विभुत्व चित्‌ सुखत्व 
जगन्‌ कारणत्व एवं पारमेदवर्य्यादि जो सव ब्रह्म धर्म कहे गये हैं, उन का ही 
उप संहार कर्त्तव्यहै, क्योंकि वेदान्त में उक्त वीय्ये, सम्मूति, सर्वसुहुत्त्व, शरण्य 
और मोक्षदातृत्व आदि गुणों के द्वारा उन का मोक्ष लक्षण अर्थ प्राप्त होता है 
फल के ऐक्य के कारण उन गुणों का ही उप संहार कत्तव्य है। 

देहादि पिहितवस्तु का दर्शन ग्रसम्भव हैं, अतएव देहादि व्यतिरिक्त 
ब्रह्म स्वरूप को दिखलाया है.। उस का विवरण कहते है, सत्य स्वरूप 
अवाध्य रूप, ज्ञान-जडभिन्न, अनन्त-अप रिच्छिन्न, ज्योति स्व प्रकाश, सनातन 
नित्य सिद्ध ब्रह्म ज्ञानिगण गुणाधिकार को वज्जैन कर जिस स्वरूप को देखते 
हैं, उन स्वरूप का ही प्रदर्शन किया । 

उन अचिन्त्य शक्ति को केवल प्रणाम करता हूं ॥ इस जगत के सर्गे 
स्थिति लय को जो करते हैं, महा भूत रूप द्रव्य समूह, क्रिया-इर्द्रिय गण 
कारक देवतागण, चेतना-वुद्धि, आत्मा अहङ्कार इन सव को निज शक्ति के 
हारा नियमन भी करते 

प्रश्‍न-आनन्द मय ब्रह्म का पक्षी रूपसे रूपक क्यों किया गया हे ? 

उत्तर-प्रयोजनान्तर न रहने के कारण- “आध्यान " सम्यक्‌ अन्‌ 
चिन्ता के लिए ही उन का रूप हे। इस का अभिप्राय इस प्रकार हे । ब्रह्म 
विम्‌ पर स्वरूप को प्राप्त करताहै, इम प्रकार उपक्रम के पश्चात्‌ एक ही ब्रह्म 
स्वयं रूप एवं विलाप रूप से नित्य अवस्थान करते हैं । स्वयं रूप से भगवान्‌ 
तथा विलास रूप से नारायण, वासुदेव, सद्भूपंण प्रद्युम्न अनिरुद्ध आदि नाम 
को प्रकट करते हैं, वे स्वरूपतः गृणत: तथा नाम आदि से विभु चित्‌ सुखात्मक 
हे, स्थूल बुद्धि वाले के लिए दुविभाव्य हे, अतएव सुख पूर्वक वोध कराते के 


२४० श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतमु पा” ३ 


आशब्दात्‌ ।३।३।१६ 
कृष्णमेवमवे हित्वमात्मानसखिलात्मनाम्‌ 
जगद्धिताय सोऽप्यत्रदेहीवाभाति मायया ॥१०।१४।४१५ 


आतमग्रहीतिरितरवदुत्तरात्‌ ।३।३।१७ 
नेते स्वरूपं विदुरात्मन स्ते 
ह्यजादयोऽनात्मतया ग्रहीताः । 
अजोऽनुबन्धः स गुणे रजाया 
गुणात्‌ परं वेद नते स्वरूपम्‌ ॥१०।४०।३ 


लिए दुविभाव्य आनन्द मय हरि प्रिय मोदादि रूप मे विभाग क्रम से पक्षादि 
रूप से उपदिष्ट हुए हैं, इस प्रकार चिन्ता करते करते जव उनकी बुद्धि में 
ब्रह्म आरूढ हो जाता है, तव वेदन शब्द वाच्य का ध्यान सम्यक्‌ से होता है, 
जेसे वुद्धि प्रवेश के लिए अन्न मय पुरुष इस देह का शिर: पक्षादि रूप से वर्णन 
हे ॥ जिस प्रकार “प्राणमय, मनोमय विज्ञान मयादि शब्दौंका'' उनका प्राण 
ही शिर है” इत्यादि वाक्य से रूपक क्रिया गया हैं, उसी प्रकार आनन्द मय 
पुरुष का “ उन का प्रिय ही शिर ” इत्यादि वाक्य से वर्णन है। उक्त पञ्च 
अवयव ब्रह्म का वोधक है। अतएव उन जव अंग का पृथक्‌ उपसंहार 
नहीं होगा ॥ 

एक ब्रह्म पश्च अवयव विशिष्ट है, यह अयौक्तिक नहीं है, “ एको5पि 
सन्‌ वहुधा ” आदि वेद वाक्य उस का प्रमाण है, श्रुत्यन्तर में उस का स्पष्टी 
करण भी हुआ है, एक ही ब्रह्म पञ्चा विभक्त हैं, पुरुषोत्तम भगवान इसे 
प्रकार अङ्गाङ्गिभाव से क्रीड़ा करते हैं, पृणश्वय्य के कारण विरोध नहीं हैं 
वाणी को सत्य करने के लिए स्वयं अवतीर्ण हुये है, जो कुछ आप के अलौकिक 
रूप है, वे सव ही आप के योग्य रूप हैं। और जो भो रूप मनुष्य आदिरूप, 
भक्त गणा के लिए मनोहर है वे सव ही रूप का उल्लासकर हैं, आप प्राकृत 
- : रहित हैं, आप का स्वरूप दुरवगाह हँ, आप के अवतार कथामृत का 
सेवन ही भक्तगण करते हैं, जो भी. रूप को क्रीडा के लिए प्रकट करते हैं, उन 
सव के द्वारा भक्त गण शोक मोह को मिटाकर आप का भजन करते हैं । 


"आत्मा आनन्दमय ' इत्यादि वचनो से ब्रह्म का निदेश आत्म शब्द 
से हुआ है, उनके पक्षीके ममान पुच्छादि सम्भव नहीं है, अतएव स्थुल वृद्धि 
वाले के सुख पूर्वक वोध है, इस लिए रूपक. किया गया है । न 

आत्मा सव के प्रियतम है. और,कृष्ण, जड़ चेतन सव के आत्माओं के 
आत्मा है, वह जगद्वासी के हित के लिए कृपया देही के तमान दिखाई देते हैं ॥ 


अ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २४१ 


तुभ्यं नमस्ते त्वविषक्तदृष्टये 

सर्वात्मने सर्वधियाश्च साक्षिणे । 

गुण प्रबाहोऽयमविद्यया कृतः 

प्रवर्तते देव नृतिय्यंगात्मसु ॥१०।४०।१२ 

अन्वयादिति चेतस्पादवधारणात्‌ ।३।३।१= 
नमस्तस्मे भगवते कृप्णायाकुण्ठमेधसे 
स्वयोगमाययाच्छन्नमहिम्ने परमात्मने | 
न यं विदन्त्यमी भूपा एकारामाश्च वृष्णयः 
मायाजवनिकाच्छन्नसात्सानं कालमीश्वरम्‌ ॥१०।८४।२३-२४ 


“अन्योऽन्तर आत्मा वा प्राणमयः” इत्यादिमें वाक्योंमें जड़ादि चेततमें 
आत्म शब्द का प्रयोग हे, “ अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः ” इसवाक्य में आत्म 
शब्द विभू चेतन पर है, यह इसका निर्णय कैसे किया हे ? उत्तर में कहते हैं 
आत्म शब्द विभु चेतन रूप परमात्माका ही वोधक है, अपर वाक्य के समान 
जानना होगा । जैसे “ आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ ” वाक्य में आत्म 
शब्द से विभु परमात्मा का ही वोध हुआ है। वह कैसे हुआ हैं ? कहते हैं- 

उत्तरात्‌ ” सोऽकामयत बहु स्यां इत्यादि वाक्य आनन्दमय आत्म विषयक 
होनेके कारण वेसा अर्थ होगा । आनन्दमय आत्म शब्द परमात्मा का वोधक 
न होने पर अर्थ की सङ्गति नहीं होगी । ईश्वर में ही असाधारण शक्ति है। 
श्रीभगवान्‌ कृष्णचन्द्र कहते हैं, मुझे अतिस्तुति क्यों कहते हो मैं पर 
तन्त्र हुँ। अन्य से उत्पन्न होता हूँ। इस का निरास करते हैं, तुम्हारी 
माया हु, तुम्हारे पारमाथिक रूप को कोई नहीं जानता । ब्रह्मादि से लेकर 
कोई भी आप आत्मा के स्वरूप को नहीं जानते हैं। अनात्म जड़ रूप से 
प्रत्यादि के द्वारा गृहीत होते हैं। अजड़ दृग्‌ गोचर नहीं होते। जड़ गण न 
जाने, किन्तु चेतन जीव तो जान सकतेहैं नहीं ब्रह्मा भी जड़के गुण से आवृत 
है, गुणातीत आप को केसे जान सकते । अपर की तो बात ही क्या है । 
विशेष कहते हैं, आप अविषक्त वृद्धि अलिप्त वृद्धि के हैं, क्योंकि आप 
सर्वात्मा हैं, स्त्र व्यत्तिरिक्त न होने के क्रारण ही अंविपक्त वृद्धि हैं । सर्ववद्धि 
साक्षी होने के कारण वृद्धि लोप की सम्भावना नहीं हें, अपर समस्त व्यक्ति 
देव मनुष्यादि शरीर में अभिमानी होकर संसरण को प्राप्त करते हैं, वह गुण 
प्रवाह आप को माया कृत हे, यह ही महान्‌ विशेष हे, आप को प्रणाम । 


२४२ श्वोमद्‌्भागवतभाष्पोपेतमु पाउ 


कार्य्यांख्यानादपूर्वम्‌ ।२।३।१ 
न कहिचिन्मतृपराः शान्तरूपे 
नङ्क्ष्यन्ति नो मेऽनिमिषो लेढ़ि हेति । 
येषासहं प्रिय आत्मा सुतश्च 
सखा गुरुःसुहूदो देवसिष्टस्‌ ॥३।०६।३८ 
केवलेन हि भावेन गोप्यगावो नगा झुगा: 
येऽन्धे मुढूधियो नागा सिद्धा मामीयु रञ्जस ॥१६।१२।८ 


उत्तर वाक्य से भी आत्म शब्द से विभु चेतन का निर्णय नहीं कर 
सकते हैं, पूवंत्र प्राणमयादि में जड़ अणू चेतन मे आत्म शब्द का प्रयोग हुआ 
हे, ऐसा कहा नहीं सा सकता हे--आत्म शब्द से विभु चेतन परमात्मा का ही 
निश्‍चय होता द्वै कद्योंकि ' अवधारणात्‌ ' पूर्व में “ अस्माद्वा एतस्मादात्मनः? 
इस वाकय से परमात्मा का ही वोध हुआ हँ, अन्यथा आनन्दमय विषयक 
वाक्य की हानि होगी । अरुन्धती दर्शन न्यास से परमात्मा का वोध कराने 
के लिए अन्यत्र प्राण शब्द का प्रयोग हुआ है ॥ 

अकुण्ठ वुद्धि भगवान्‌ परमात्म श्रीकृष्ण को प्रणामु । जो स्वयोगमाया 
द्वारा ऐश्वय्य को आवृत कर विराजित हैं, जिन को राजन्यवर्ग एबं एकत्र 
निवास करने वाले वृष्णिगण जान नहीं पाते है, आप नियन्ता हे, कालस्वरूप 
है, एवं माया जवनिका द्वारा अच्छिन्न रहते हैं । 

अनन्तर पितृत्वादि धर्म का उपसंहार आरम्भ करते हैं-श्रुति में उक्त 
है श्रीनारायणमाता, पिता,श्राता, निवास शरण सुहृन्‌ व गतिहै, जिनन्ते स्तोत्र 
में भी उक्त है, पिता, माता, सुहृत, बन्धु, भ्राता, पुत्र, विद्या, धन तथा काम 
आप ही हैं, आप के विना अपर कोई गति नहीं है, मध्य एबं अन्त्य अध्याय 
में भी उक्त है, जन्म से हो मैं दास ह., शिष्य ह «, तनय हूँ, आप स्वामी, गुरु 
माता, पिता हैं ” यहाँपर संशयहै कि पिजृत्व पुत्रत्व, सखित्व, और स्वामित्व 
प्रभृति सकल धर्म भगवान्‌ मं चिन्तनीयहै, अथवा नहीं ! आत्मा की ही उपा 
सना करे इत्यादि श्रुति के अनुमार उस प्रकार चिन्ता की आवश्यकता 
नहीं है, इस सिद्धान्त का उत्तर देते हैं-- 

पूर्व, पूर्णानन्दत्वादि उस के सहश अपूर्व पितृत्वादि, समस्त धर्म उन 
उन उपासकरों से चिन्तनीयहै। क्योंकि “ परमेश्वर भाव ग्राह्य है '” इत्यादि 
वचनों से भाववश्यता-लक्षण फन का अभिधान सुनने में आताहै । श्रीभगवःव्‌ 
ने भी कहा है । “ में जिन का प्रिय, आत्मा, सुत, सखा, गुरु, सुहृत्‌ देव, तथा 
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समान एवं चाभेदात्‌ ।३।३।२० 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमा त्रेकरस भुत्तयः 
अस्पृष्ठभूरिमाहात्म्या अपि ह्य_पनिषद्‌ दृशाम्‌ ॥१०।१३।५४ 


इष्ट हुँ । अतएव पूर्णानन्दादि गुण की भाँति पितृत्वादि समस्त गुणों का 
चिन्तन भावृकों का कत्तव्य हैं, “ आत्माकी उपासना करें ” इत्यादि वाक्य 
का समाधान पहले किया गया हे । 

हे शान्तरूपे । मत्‌ परा कदा चिद्‌ भी भोगहीना नहीं होते हैं, अनि 
मिष मेरा काल चक्र भी उन सव को ग्रास नहीं करता है । उस मै कारण यह 
हैं, जिन के मैं पुत्र के समान स्नेह का विषय ह *। सखा की भाँति विश्वास 
आस्पद ह, । गुरु के समान उपदेष्टा सुहृत्‌ के समान हितकारी ह इष्ट देव 
के समान पूज्य ह _। इस प्रकार सवै भावेनजो जन मेरा भजन करताहैं, उन 
को मेरा काल चक्र ग्रास नहीं करता है । 

बृत्रासुर आदि का साधनान्तर नथा, गोपी प्रभति का साधनान्तर भी 
नहीं है, सत्‌सङ्ग लब्ध केवल भावं “ प्रीति” द्वारा ही मुझ को वे सवने 
पराप्त किया है, नगा यमलाज्जू न आदि, नागा कालिय आदि, तदानीन्तन 
सर्वतरु गुल्म आदि का भगवान्‌ के.प्रति भाव था, सिद्ध मनोरथ होकर वे सव 
ही मुझ को प्राप्तकिए थे । 

अनन्तर श्रीहरिके विग्रह रूपत्व ब्रह्ममें उपसंहार करनेके लिए प्रकरण 
का आरम्भ कररहे हैं । “ आत्मेत्येवोपासित ” “ आत्मान मेव लोक मुपासित 
श्रुति में पाठ है, कहींपर ” गोपाल वेश, अञ्जाभ, तरुण कल्प बृक्षाश्चित, सत्‌, 
पुण्डरीक नयन श्रीकृष्ण को हृदय में चिन्ता करने से मुक्त होता हैं, इत्यादि 
वचन देखने में आते हैं । संशयहै कि--उपास्य वस्तु आत्म मात्र अथवा आत्म 
विग्रह है, परमेश्वर एक रस है, तथा एकरस रूप आत्मा की उपासना से भक्ति 
होती है, सूनने में आतीं है । अतएव आत्म मात्र वस्तु की उपासना करने का 
वोध हो रहा है। विग्रह सकल परस्पर विलक्षणा है, चक्षुः आदि इन्द्रिय 
विशिष्ट विग्रह एक रस न होकर अनेक रस हैं, अतएव तादृश विग्रह को उपा 
सना में मुक्ति नहीं हो सकती है, इस पूर्वपक्ष के उत्तर. में कहते हे 

सूत्रस्थ “च '' शब्द अपि अर्थ मे हैं, चक्षु आदि के द्वारा वेलक्षण्य 
प्रतीत होने पर भी ' समान? एकरस भगवान है। वेसे सुवर्ण प्रतिमा का 
अङ्गप्रत्यङ्ग सुवर्णमय है, वै से श्रीभगवत्‌ विग्रह के अन्तर्गत चक्षु आदि द्वारा 
भिन्न प्रतीति होने पर भी स्वरूप से श्रीविग्रह अभिन्न है । चक्षु आदि इन्द्रिय 
श्रीभगवद्‌ विग्रह से भिन्न नहीं है, अतएव विग्रह स्वरूप आत्मा की उपासना 
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सम्बन्धादेवमन्यत्रापि ।३।३।२१ 
यस्यावतारा ज्ञायन्ते शरीरेष्वशरीरिणः 
तेस्तेरतुल्यातिशये बाय्यें देहिष्वसङ्गतेः ॥१०।१०।३४ 

नवा अविशेषात्‌ ।३।३।२२ 

त्वमकरणः स्वराडखिल कारकशक्तिधर 
स्तबवलिमुद्ृहन्ति समदन्त्यजयानिमिषाः । ` 
वषभुजोऽखिलक्षितिपतेरिव विश्वसृजो 

बिदधति यत्र ये त्वधिकृताभवतश्चकिताः ॥१०।८७।२८ 


से ही मुक्ति होगी । इस सिद्धान्त को स्वीकार न करने पर “ श्रीकृष्ण की 
हृदय में चिन्ताकरे ” इस वाक्य का विरोध होगा । “ सत्य ज्ञानानन्तानन्द 
मात्रेक रस मूर्तयः ” यह स्मृति विचित्र भाव से विराजित श्रीविग्रह का एक 
रसत्व प्रकाश करंती है, “ अरूपवत्‌ ” सूत्र में इस विषय का विचार होने पर 
भी पुनर्वार प्रकारान्तरसे उस का विचार किया गयाहै, कृपालु आचार्यं दुष्प्र 
वेश अर्थ में सुगमता से बुद्धि प्रविष्ट होने के लिए कठिन कर्थ का वारवार 
विचार करते हैं । 

रस स्वरूप सत्य ज्ञान अनन्तानन्दमय ही श्रीभगवान्‌ के समस्त विग्रह 
है, जिस को उपनिषद्‌ वेत्ता भी नहीं जान पाते हैं । 

साक्षात्‌ रूप श्रीभगवदाविर्भाव समुद्र में उन उन गुणों का उपसंहार: 
कहा गया है, अनन्तर जीवभूत आवेश अवतारों में उसका विचार करते हैं, 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में उक्त है-श्रीनारद जी सनत्‌ कुमार के निकट जाकर विनीत 
भाव से निवेदन किए थे, हे भगवन्‌ ! मैं उपसन्न ह*। आप मुझ को शोक 
से उद्धार करें । यहाँपर प्रयुक्त भववत्‌ शब्द से प्रतीत होता है कि-भगवान्‌ 
के ज्ञान शक्ति आदि द्वारा आविष्ट सनम्‌ कुमारादि जीव समूह उन का आवेश 
है । इन सव आवेश अवतार के अवतारगणा मिज उपास्य उन उन अवतारों 
में भगवान्‌ के निखिल धर्मों को उपसंहार करेंगे किम्वा नहीं ? इस प्रकार 
संशय के उत्तर में कहते हैं-इन समस्त आवेश भ्रवतारों मे लौह पिण्ड में 
अग्नि की भाँति भगवान्‌ का सम्वन्ध रहने के कारण निखिल भगवद्धर्म का 
उपसंहार कत्तव्य है । 

अनन्तर निषेध पक्ष कहते है 

उक्त आवेश अवतार समूह में निखिल भगवद्‌ धर्म का उपसंहार कर्तव्य 


ee 
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दशयात च ।३।३।२३ 

श्रोनारद उवाच 
देव देव नमस्तेऽस्तु भूतभावन पुर्वज 
तद्विजानीहि यञ्ज्ञानमात्मतस्वनिदशनम्‌ ॥२।५।१ 
यद्रूपं यदधिष्ठानं यतः सृष्टसिदं प्रभो 
यतूसंस्थं यत्‌ परं यच्च त्तत्वं वद तत्वतः ॥२।५।२ 
एतन्से पृच्छतः सर्वे सर्वज्ञ सकलेश्वर 
विजानीहि तर्थवेदसहं बुध्येऽनुशासितः ॥२।५।८ 


सम्भृत्य व्यादयाप वात. ।२।२।२४ 


नहीं है, क्योंकि अविशेषात्‌ आवेश अवतार समह भवगान्‌ के आवेश होनेपर 
भी जीवत्व लक्षण धर्म द्वारा जीव के साथ उन में कोई विशेषता नहीं है । 
सूत्रस्थ “वा ” शब्द द्वारा वे सवभगवत्‌ प्रिय होने के कारणआदर का पात्नहैं। 

श्रीभगवान्‌ अखिल सत्त्व निकेत है, अतएव सेव्य हैं, जीव के साथ उन 
की समता नहीं है, इस लिए आप सेव्य हैं, और सव सेवकहें । श्रुति कहती हैं+ 

“ अपाणि पादो जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षुः स शृणोत्यकर्णः, सवेत्ति 
वेद्य नच तस्य वेत्ता, तमा हुरग्रचंपृरुषं पुराणंस्‌ । करण सम्वन्ध रहित होकर 
समस्त प्राणियों की इन्द्रियों में शक्ति संञ्चार करते हैं, आप स्वराट्‌ हैं, स्वतः 
सिद्धज्ञान शक्ति सम्पन्न के लिए करण की अपेक्षा नहीं है, अतएव अनिमिषा 
देवगण जेसे किद्धूर स्वामी की सेवा करता है बैसे आप की पूजा करते हैं, । 
आप की आज्ञापालन हो पूजा एवं उपहार प्रदान हैं । 

“ तं मां भगवान्‌ ? इत्यादि श्रुति भगवदाविष्ट नारद जी की जिज्ञा 
सुता को प्रकट करतीं है, अतएव आवेश अवतारों में श्रीभगवान्‌ के सकल 
धर्मों का उपसंहार करना कर्तव्य नहीं हे! 

श्रीनारद जी ने ब्रह्मा जी से कहा- है देव बेव ! हे भूत भावन ! अत 
एव समस्त सृष्टिके प्रथम सम्भूत ! आप आत्म तत्वको साधन के साथ वणन 
करें। यह विश्व का प्रकाशक को, आश्रय को सृष्टि कर्ता का, जिस में विश्व 
लीन होता है, उन को, जिन के अधीन है, विश्‍व उन को एवं यदात्मक विश्व 
है, उन को सुस्पष्ट रूपसे मुझ को कहें हे सर्वज्ञ ! हे सक्रलेश्त्रर ! जैसे मैं आप 
के अनुशासन से उन जिज्ञासित तत्त्व को उत्तर रूप से अवगत हो सङ वसे 
आप वर्णेन कर । 
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यस्मिन्‌ यतो यरहि येन च थस्य यस्माद्‌ 
यस्स यथा यदुत यस्त्वपरः परो वा 
भावः करोति विकरोति पृथक्‌ स्वभावः 
सञ्चोदित स्तदखिलं भवतः स्वरूपस्‌ ॥७।४।२० 
ब्रह्मादयः सुरगणा मुनयोऽथ सिद्धाः 
सत्वेकतानगतयो वचसां प्रवाहैः 
नाराधितु' पुरुगुणेरधुनापि पिप्र : 
कि तोष्टु महति समे हरिरुग्रजातेः ॥७।४।८ 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात्‌ ।३।३।२५ 
देव देव जगद्‌ व्यापिन्‌ जगदीश जगन्मय । 
सर्वेषामपि भावानां त्वसात्मा हेतुरीश्वरः 


अतएव संभूति धारण, पोषण, पूर्णता, तथा व्यापकता ये दोंनों गुण 
आवेश अवतारों मे उपसंहृत नहीं होगा । क्योंकि वे सव जीव होने के कारण 
उन मे गुण द्वयकी स्थिति नहीं हो सकती हैं, इस का अभिप्राय इस प्रकार है 
एणायनी के खिल नामक ग्रन्ध प्रकरणमें वर्णित है ब्रह्म ज्येष्ठ, वीर्य्यवतू तथा 
पूर्व है, सर्वादि रूप में उनकी स्थिति है, ब्रह्म के साथ कौन स्पद्धाकर सकते 
हैं । यहाँपर वीर्य्य, पूर्णता, तथा द्य व्याप्ति ब्रह्म महिमा कहीगपी है, इनसव 
महिमाका उपसंहार जोवरूप आवेशावतार में नहीं हो सकता है, क्योंकि वे 
सव परेश पर हैं, 

ब्रह्मादि देवगण, मुनिगण, सिद्धगण, ज्ञानिगण, सात्विक मनसे भी 
जिन को आराधना करने में असमर्थ है, उन श्रीहरि को असुर जाति होकर 
केसे सन्तुष्ट कर सकता ह॒ *। 

पर, ब्रह्मादि, अपर--अर्वाचीन पिता प्रभृति की सत्ता आप का अधीन 
है, उन उन स्वरूपों से जो भी कार्य होता है, उस का कर्ता आप ही हैं, क्यों 
समस्त वस्तु आप का स्वरूप है । पृथक्‌'नहीं है। जिस आधार में जिनके 
निमित्त से जिस काल में जिस करण से, जिस हेतु से कर्ता प्रेरित है, जिस के 
सम्बन्ध से, जिस से, जिस के लिए ये सप्त विभक्ति का अथं आप म हो पथ्य 
वसित है, जिस प्रकार से क्रिया विशेषण अव्यय का अर्थ है, पृथक्‌ स्वभाव 
सत्त्वादि प्रकृति जो कुछ उत्पादन करती है, एवं रूपान्तर भी करतीं, सव के 
कर्ता आप ही हैं। / 
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आद्यन्तावस्य यन्मध्यसिदमन्यदहं वहिः 
यतोऽव्ययस्य नेतानि तत्‌ सत्यं ब्रह्मचिद्‌भवान्‌ ८।१२।४-४ 
LN 
गथाद्यथे सदात्‌ ।३।३।२६ 
निवृत्त कमंसेवेत प्रवृत्त मत्‌ परस्त्यजेत्‌ 
जिञ्चासायां सम्प्रवृत्तो नाद्रियेत्‌ कर्मचोदनाम्‌ ॥११।१०।४ 
आज्ञायेव गुणान्‌ दोषान्‌ भयादिष्टानपि स्वकान्‌ 
धर्मान्‌ सन्त्यज्य यः सर्वान्‌ मां भजेत स सत्तमः।११।११।३२ 
कृपालुरकृतद्रोहस्तितिक्षुः सर्वदेहिनाम्‌ ॥११।११।३४ 
श्रीहरि के गुण समुह आवेशावतार में अनुसन्धान करना उचित नहीं 
है, इस के लिए हेत्वन्तर का प्रदर्शन करते हैं--पुरुष सुक्त में ईश्‍वर का सर्व 
भुतोपादानत्व, सर्व नियामकत्व उक्त है, वे सव गुण कुमारादि में अनुसन्धान 
जैसे नहीं हो सकता है, श्रीगोपालतापनी आदि में भी जो गुण श्रीहरि के 
कहे गये हैं, वे सव भी कुमारादि में अनुसन्धेय नहीं हे । इस प्रकार श्रीहरि 
के अपर विशेष गुण भी कुमारादि में उपसंहार करने के लिए शा में कथित 
नहीं हैं । प्रकरण का सारार्थं इस प्रकार है--ईशवराविष्ट कुमारादि में तप्त 
लोह पिंड के समान दो अंश होते हैं, जो व्यक्ति तप्तायस पिङ अन्ति अंश के 
समान ईश्वरांश का दर्शन करता है, वह निखिल ईश्वर धर्म आवेश समूह्‌ में 
उपसंहार करता है, और जो.जन लोहांश के समान जीवांश मात्र देखता है, 
आवेश अबतार में उन सव धर्मोका चिन्तन नहीं करता है, किन्तु भगवान के 
प्रियतमोदि धर्म का चिन्तन करता है। ईश्वर भी निज प्रिय जन की अनु 
वृत्ति द्वारा प्रसन्न होकर उन को स्वीकार करते हैं । श्रीभागवतादि शाक्त में 
शीकुमारादि के प्रति भगवत्‌ शब्द का प्रयोग भी देखने में आता है, तथा 
“देन्योक्ति से उन का जीव ध्म भी कथित हैं । 
श्रीमहादेव कहतेहैं. महा मायावी परमेश्वर आप में कुछ भी असम्भव 
नहीं है, अतएव परम कौतुहल से ही हम सव आप को दर्शन के लिए आए 
हैं। अनन्तर अनेक सम्बोधन द्वारा स्तव करते है, हैं देव देव ! हे जगद्वदया 
पिच ! हे जगन्मय ! हे जगदीश ! आप समस्त वस्तु के हेतु हैं, आप ईश्वर 
हैं, एवं आत्मा हैं। आदि मध्य अन्त ये सव अवस्था जगत्‌ की है, आप ब्रह्म 
हैं अव्यय है, सत्य हैं; एवं चिद्रूप हैं ॥ 
“ स्व शाखोक्त गुण विशि7 ब्रह्म उपास्य हैं, इस प्रकार शाञ्ज में उक्त 


Oi 
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हानो तूपायनशब्दशेषत्वात्‌ कुशाच्‌छन्द 
स्तुत्युपणानवत्तदुक्तम्‌ ।२।३।२७ 
तत आत्मनि लोके च भक्तियुक्तः समाहितः 
दरष्टासि मां ततं ब्रह्मन्‌ मयि लोर्कास्त्वमात्सनः ३।४।३१ 
यदातु सर्वभूतेषु दारुष्वग्निमिव स्थितम्‌ 
प्रतिचक्षीत मां लोको जह्यात्‌ तह्यंव कश्सलस्‌ ॥३।८।२२ 
पुत्त न तपसा यज्ञं दनि योगेः समाधिना 
राद्धं निःश्रेयसं पुंसां सत्‌ प्रीतिस्तत्वविन्मतस्‌ ॥३।८।४१ 


हैं, इन में से भी कुछ गुण ममुक्षु के लिए अनुसन्धेय नहीं है, “ हे अग्ने ! तुम 
यातुधान्न को नाश करो, तुम्हारे तेज: के द्वारा उस का मर्म भेद करो । यह 
सव उक्ति आथव्वेण में हैं। यहाँपर जीव का दु:ख दायी वेधादि गुण-समूह 
उपास्य हैं अथवा नहीं ? इस प्रकार संशय में दुष्ट निग्रह रूप प्रयोजन के कारण 
वे उपास्य हैं। इस पूर्वपक्ष के उत्तर में कहते हे -- 

पूर्व सूत्र से “ न ” कार का अनुवत्तंन हुआ है वेधादि गुण उपास्य 
नहींहे , क्योंकि उस में अर्थभेद अर्थात्‌ फल का भेद है । मुमुक्षु व्यक्ति निवृत्ति 
कम्मं का अधिकारी है, हिसात्मक कर्म में उन का अधिकार नहीं है। श्री-' 
भगवान्‌ ने कहा है--मत्‌ परायण व्यक्ति अमानित्य, अदस्भित्व अहिसा, 
क्षान्ति, आर्जव आदि निवृत्ति कर्मा का: आचरण करे और प्रवृत्ति कमं का 
त्याग करें। मत्‌ पर व्यक्ति निवृत्ति कम॑ का ही सेवन करें। प्रवृत्त कम का 
त्याग करे, काम्यकम परित्याग पूर्वक आत्म जिज्ञासा में प्रवृत्त होकर काम्य 
कम विषयक विधि का भी समादर न करे । 

और भी मैंने वेद रूप से जो कुछ आदेश किया है, उन सव धर्म को 
छोड़कर जो जन मेरा भजन करताहें, वह सत्तमहे, अज्ञान से अथवा नास्तिक 
बृद्धि से पूर्वोक्त स्वाधिकार प्राप्त धर्मो का परित्याग करना नहीं है; किन्तु 
धर्मा चरण म सत्त्व शुद्ध्यादि गुण, है, धर्माचरण न करने पर नरक पात 
रूप दोष है, यह जानकर मेरी भक्तिसे ही संव कुछ हीगा; यह जान कर भक्ति 
द्वारा मेरा भजन करे ॥ 

_ साधु का लक्षण तीस लक्षणों से करते हुए कहते हे कृपालु-परदुःखा 

सहिष्णु, सव क प्रति द्रोह शून्यता एवं क्षमावान्‌ आदि गुण साघु के हैं ॥ 

श्वेताशवतर उपनिषतू मे वणित हे, “ परमेश्वर को जानने से सकल्‌ 


ला 
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~ छः 
साम्पराये तत्त व्याभावात्‌ तथाह्मन्ये ।३।३।२८ 

भक्तियोगेन मनसि सम्यक्‌ प्रणिहितेऽमले 

अपश्यत्‌ पुरुषं पूर्ण मायाञ्च तदुपाश्रयास्‌ ॥१।७।४ 

तस्मान्सद्भक्तियुक्तस्य योगिनो वे मदात्मनः 

न ज्ञानं नच वेराग्य प्रायः श्रेयो भवेदिह ॥११।२०।३१ 
पाश नष्ट होजाते हैं । क्लेश क्षीण होने से जन्म मृत्यु का अभाव होता है॥ उन 
के अभिध्यान से शरीर क्षय होने पर केवल विव्वेश्चय्य रूप तृतीय भागवत 
पद की प्राप्ति होती है, जिस से समस्त कामना पूर्ण हो जाती है? । 

यहाँपर ईश्वर ज्ञान से ममता पाश की हानि होती है, इसप्रकार ईश्वर 
महिमा कही गई है, ज्ञानानन्तर निरन्तर ईस्वर चिन्ता से लिङ्गदेह क्षय होने 
से चान्द्र ब्रह्म की अपेक्षा से तृतीय भागवत पद का लाभ होता है । जिस से 
जीव पूर्ण मनोरथ होता है, यहाँपर शास्रीय ज्ञान गम्य ईश्वर है, यहाँ कहा 
गया है, भगवान्‌ का चिन्तन अनिवाय्य है अथवा ऐच्छिक है निष्ठा वृद्धि के 
लिए उक्त चिन्तन नियतं ही है, इस प्रकार सिद्धान्त होने पर उत्तर स कहते 
हैं--पाश हानि होनेपर उपायन शब्द शेषत्व प्रयुक्त कुश द्वारा च्छन्द स्तुति 
के समान शान प्राप्य देवधर्म चिन्तन कथित हुआ हैं । 

पूर्व पक्षीय सिद्धान्त निरास के सुत्र में “ तु” शब्द दिया गया हें। 
जैसे नियत स्वाध्याय के वाद कुश ग्रहण पूर्वक सम्यक्‌ इच्छानुसार स्तुति 
गान किया जाता है वैसे “ उन का अभिधान ” शब्द से सम्यक्‌ किवा किञ्चित्‌ 
इच्छा के अनुसार देवता चिन्तन होता हैं, उस का फल उन की अनुरक्ति व 
सामीप्य लाभ हे । देव चिन्तन ऐच्छिक है, उसमे चित्त कठिन हो जाता 
है। किन्तु तत्त्व विचार वाह्मदशा में कभी कभी तत्त्ववित्‌ प्रसङ्ग से 
होता हे ॥ 

उक्त विषय में युक्ति एवं प्रमाण का प्रदर्शन हे, स्वंपराय शब्द श्रीहरि 
का वोधक हे, जिस में समस्त वस्तु मिलित होती है+ संपराय हैं, श्रीभगवद्‌ 
विषयक प्रेमही साम्पराय है, श्रीहरि मे प्रेमभक्ति होने पर समस्त पाशनष्ट दो 
जाता है. अत उस समय तत्त्व की चिन्ता ऐच्छिक हैं । क्योंकि उस समय 
वद्धता रहती नहीं । अतएव छेद्य पाश का अभाव हैं, पाश की स्थिति में ही 
विधि की आवश्यकता हैं । 

वाजसनीय मे उक्त है--“ तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह्मण: । 
नानुध्यायेद्वह न्‌ शब्दात वाचो विग्लापनंहि तत्‌ ” । ब्राह्मण धीर उनको 
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छन्दत उभयाविरोधात्‌ ।३।३२।२९ 


इत्थं शरत्‌ प्रावृषिका वृतुहरे-- 

विश्यृण्वतो मेऽनुसवं यशोऽमलश्‌ ॥ 

सङ्कीर्त्यमानं मुनिभि संहात्मभि 

भक्तिः प्रवृत्तात्मरज स्तमोपहा ॥१।४।२४ 

सत्‌ कामा रमणं जारमस्वरूपविदोऽवलाः 

ब्रह्म मां परमं प्रापुः सङ्गाच्छतसहस्रशः ॥११।१२।१३ 
ईश्वरे तदधीनेषु वालिशेषु द्विषत्सु च 

प्रेम मत्ती कृपोपेक्षा यः करोति स मध्यमः ॥११।२।४६ 


ही जानकर प्रज्ञाकरें। अनेक शब्द का अभ्यास न करें क्योंकि वे सव अहित 
कर हु । श्रीभगवान्‌ ने भी कहा दै“ मदात्मा मद्‌ भक्तियुक्त योगिगण के लिए 
ज्ञान वराग्य प्राय: श्र यस्कर नहीं हं ? ज्ञान वेराग्य जन्म मृत्यु पाशकानाशक 
है, जव भगवत्‌ प्रेमयुक्त जन में उस पाशका एकान्त अभाव है, तव ज्ञान वैराग्य 
का पथक अभ्यास करने को आवश्यकता ही क्यों होगी ? भक्ति से उत्थित 
ज्ञान वराग्य से ही साधक सम्पन्न होता हैं । प्रेम भक्तियोग से मन सम्यक 
अमल एवं निश्चल होने पर पूर्ण पुरुष का दर्शन हुआ; एवं श्रीभगवनू आश्रित 
माया को भी देखो ॥ 

प्रेम भक्ति द्वारा हृदय ग्रन्थि एवं निखिल संशय विदरित होने प॑र श्री 
भगवद्‌ दर्शन हीता है, तव कर्म भी नष्ट हो जाता है, अतएव मदात्मा भक्ति 
युक्त योगी के लिएज्ञान एवं बैराग्य श्रेयस्कर नहींहै, भक्ति निरपेक्ष है, स्वतः 
ही ज्ञान वैराग्य युक्त है; अन्य समस्त साधन भक्ति सापेक्ष हे! 

गुण विशिष्ट ब्रह्मोपासना इस के पहले कही गइ हें। वह उपासना 
द्विविध हे, उस का प्रदशन करते ह, श्रीहरि कं कहींपर गोपवेश नव नीरद 
कान्ति की प्रकृति समखित ओर कहीं आत्मा, वशी नियन्ता रूपसे कहा गया 
हैं, यहांपर माधुय्य ज्ञान से प्रवृत्त रुचि भक्ति से भगवत्‌ प्राप्रिकही गई हु, कहीं 
पर ऐश्‍वर्य ज्ञान से प्रवृत्त विधिभक्ति से भगवत्‌ प्राप्ति कही ग हे। विषय 
वनक्षण्य से भक्ति का वेलक्षण्य प्रतीत होता है, उक्त भक्ति द्वय के द्वारा भगवत्‌ 
प्राप्ति का कथन से किसी एक में प्रवृत्ति असम्भव हे, इम प्रकार पूत्र पक्ष क 
उत्तर में कहते है । 

मण्डूकप्लुति न्याय के अनुसार 'न? कार पुर्व से अनुवत्तंत हुआ है। 
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गतेरथवत्वमुभयथाउन्यथाहि विरोधः।३।३।३० 
कामाद्‌ द्वेषाद्‌ सयात्‌ स्नेहात्‌ यथा भक्तयश्वरे मनः 
आविश्य तदघं हित्वा! बहवस्तदुर्गात गताः 
गोप्यः कामात्‌ भयात्‌ कंसो हवेषाच्चेद्यादयो नृपाः 
सम्बन्धाद्वृष्णयः स्नेहाद्‌ यूयं भक्तया वयं विभो ७।१।२६-३० 


छन्दत-सत्प्रस ङ्कानुयायि भगवत्‌ सङ्कुल्प से ही उभयविध जीवों की उभय 


विध भक्ति में प्रवृत्ति होती है । क्योंकि उभयविध वाक्य की विद्यमानता है 
वाक्यार्थ इस प्रकारहै-अनादि सिद्ध द्विविध भगवद्‌गुणोपासना भगवत्‌ नित्य 
पार्षद बृन्द से लेकर साधक पर्य्यन्त सुर सरित प्रवाहे समान प्रवाहित होती 
है। अतएव इश्वर की इच्छा से विव्वर्वत्ति जीवों के सत्‌ प्रसङ्ग होता है, 
श्रीगुरुदेव के द्वारा उपदिष्ट सम्‌ उपास्य अपने गुणों में उन जीवों को प्रवृत्त 
करने की इच्छा करते हैं, और जीव गुरूपदि्ट मार्ग के अनुसार उसका अनु 
वर्तन करता है॥ भक्त तीन प्रकार के होते हैं, उत्तम, मध्यम; कनिष्ठ, उन 
में अनूग्राही साधक मध्यम है । ईश्वर में भक्त में, मूढ़ व्यक्ति एवं शत्रु में 
जो जन क्रम से प्रेम, मैत्री, कृपा और अपेक्षा करता ठे, वह मध्यम भक्त हैं । 
इस प्रकार भक्तानुग्रह कातर श्रीहरि में वेपम्य दोष का प्रसङ्ग नहीं है । 

श्रीहरि के अमल यशः का श्रवण प्रतिदिन चतुर्मास्य में मदात्ममुनि 
बृन्द के मुख से करने पर रजस्तम भयापहारक प्रेम भक्ति का आविर्भाव मुझ 
में हुई॥ 

ये सव अबला गोपीगण की मेरे विषय में ही कामनारही, वे सव मेरे 
स्वरूप की नहीं जानती थीं । तथापि मेरे सङ्ग प्रभाव से ही जार वुद्धि वेदय 
होने पर भी परम ब्रह्मा स्वरूप मुझ को प्राप्त किये थे ॥ 

उभय प्रकार भक्ति द्वारा ही भगवत्‌ प्राप्ति होती है। उभय की ही 
सार्थकता है । गति का प्राप्ति अर्थ है, अर्थशब्द का पुरुषार्थ अर्थ है । हि शब्द 
ऐश्वर्य माधुर्य्यं दोनों का ही प्रामाण्य सूचक है । विधि भक्ति से ऐश्वर्यात्मक 
भगवान्‌ की प्राप्ति, माधुर्य्य भक्ति से माधुय्यात्मक श्रीहरि की प्राप्ति होती है, 
किस्त दोनों की प्राप्ति में तार तम्य अवश्यै, क्योंकि दोनों साधनों में भिन्नता 
हैं। एकान्त भक्तों के समीप श्वी न निजइष्ट से अन्य गुणों का प्रकाश 
नहीं करते हैं । अन 

काम, हेप, भय, स्नेह, तथा भक्ति द्वारा ईश्वर म मन का आवि कर 
के अनेकों ने ईश्वर को प्राप्त किया है, काम भाव से गोपीगण, भय से कंस, 
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ha है FN ब्‌ ~ - = 
उपपन्नस्तज्लक्षणाथोपलब्धेज्लांकवत्‌ ।२।३।३१ 
नायं सुखापो भगवान्‌ देहिनां गोपिकासुतः 
ज्ञानिनां चात्मभूतानां यथाभक्तिमतामिह ॥१०।४।२१ 
[aN सवें [ ७७५ धाचछ की प्र भ्यां ३२ 
अनियमः सर्वेषामविरोधाचूळन्दानुमानाभ्यां ३॥३।३२ 
कलेर्दोषनिधे राजन्नस्ति ह्योको महानगुणः 
कोल नादेव कृष्णस्य मुक्तसङ्गः परं ब्रजेत्‌ ॥१२।३।५१ 
श्रवणं कीत्त नं विष्णोः स्सरणंपादसेदनस्‌ 
अच्चेनं वन्दनं दास्यंसख्यमात्मनिवेदनभ्‌ 
इति पुंसापिता बिष्णो भक्तिशचेज्ञबलक्षणा 
क्रियते भगवत्यद्धा तन्सन्येऽधीत मुत्तसम्‌ ॥७।५।२३-२४ 
CRN, पतन यी किमी 
वेष चेद्यादि नृपतिवृन्द, सम्वन्ध से वृष्णिगण, स्नेहसे पाण्डवगण, श्रीनारदादि 
मुनिगण भक्ति द्वारा श्रीहरि में आविष्ट चित्त होकर श्रीहरि को प्राप्त किए है 
साधनानुसार प्राप्ति गें भेद है, आवेश अंश में समानता है। 
अनन्तर रुचि भक्ति की श्रेष्ठता प्रदर्शन करते हैं--विधि मार्ग उत्तम 
है, अथवा रूचिमार्ग ? इस प्रकार होने पर विधिमार्ग की उपासना विधि 
द्वार परिमाजित होने पर विधि मार्ग हो श्रेष्ठ है ” कथन के उत्तर में कहते 
हैं-रुचि मार्ग द्वारा श्रीहरि भजन कारी व्यक्ति श्रेष्ठ है, क्योंकि माधुर्य गुण 
स्वरूप श्रीभगवान्‌ माधुय्य भक्ति द्वारा श्रीहरि भक्त के निकट में स्वयं वशीभूत 
होकर रहते हैं। इस सम्बन्ध में लौकिक दृष्टान्त द्वारा सुष्पष्ट करते हैं, जैसे 
स्वजनानृवृत्तिरसिक सर्वाधिक ममता सम्पन्ना हितकारी स्वजन द्वारा 
वशीभूत होते हैं, एवं उक्त जन सवजनसमक्ष में इलाघनीय होता हैं, बेसे श्री 
हरि प्रीति रसिक है, प्रियभक्त द्वारा वशीभूत होकर प्रिय भक्त का सम्मान को 
बढ़ाते हैं, यद्यपि समस्त भक्तों के समीप में श्रीहरि वशीभुत होकर रहते हैं, 
तथापि माधुयं भक्तों के निकट में वशीभूत होने की पराकाष्ठा है, श्रीशुकवेव 
ने कहा है, देहाभिमानी तापस आदि तथा निरभिमानी ज्ञानी प्रभृति श्री- 
भगवान्‌ को सुख पूर्वक प्राप्त नहीं कर सकते हैं, अर्थात्‌ उन सव के पास प्रभु 
सुख पूर्वक अवस्थान कर नहीं पाते है, किन्तु गोपिकासुत भगवान्‌ भक्त के 
समीप म निरन्तर सुख पूर्वक अवस्थान करते हैं । र 
श्रीहरि की उपासना एक अङ्ग से, अनेक अङ्गं से द्विविध होती है, 


oo 


१ 
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यावदथिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌।३।३।३३ 
एते वर्थ यस्य वशे महात्मनः स्थिताःशकुन्ता इव सूत्रयन्त्रिताः 
महानहं वेकृततामसेन्द्रियाः सृजाम सर्वे यदनुग्रहादिदम्‌ ५।१७।२३ 
नेवापयन्त्यपर्चित कवयोस्तवेश ब्रह्मायुषापिकृतम्रद्धमुदः स्मरन्तः 
योऽम्तर्वहि स्तनुभृतामशुभं विधुन्वन्नाचार्य्यच््यवपुषा स्वर्गात 
व्यनक्ति ॥११।२८।६ 


इस का प्रदर्शन के लिए प्रकरगा आरम्भ करते हैं-अथर्वो पनिपद्‌ में कथित 
है “ मुनिगण ब्रह्मा जी को कहे थे । अष्टादशाक्षर मन्त्ररूप ब्रह्म का ही ध्यान 
करें, भजन करें । जो इस प्रकार अनुष्ठान करता है, वह मुक्त हो जाता है, " 
इस वाकय में संशय है कि-ध्यान आदि निखिल अंग मोक्ष का साधन है 
अथवा एक एक अंग पृथक रूप से मोक्ष का साधन हुँ? जव सवका निर्देश 
के द्वारा ही मोक्ष को कहा गया है, तव समस्त समवेत अङ्गों का साधन से 
मुक्ति होगी । इस. प्रकार पूर्वपक्ष के उत्तर में कहते हैं, सव के अनुष्ठान से 
ही मोक्ष होगा, ऐसा कोई नियम नहीं है, किन्तु प्रत्येक ही पथक्‌ साधन है 
इस में अन्यान्य श्रुति-स्मृति के साथ पूर्वोक्त श्रूति का कोई विरोध नहीं है, 
श्रीकृष्ण कीर्तन से ही जीव भववन्धन से मुक्त होताहै, तथा पर ब्रह्म का लाभ 
करता है, श्रीहरि के उद्देश्य में एक ही प्रणाम दश अश्वमेध यज्ञ से भी श्रेष्ठ 
है, दशाश्व मेधी पुनजेन्म प्राप्त करताहै, और कृष्ण प्रणामीका पुन जम्म नहीं 
होता है, इस प्रकार ध्यान विधायक स्मृति को साथ भी कोई विरोध नहीं 
है। अविरोध स्वीकार न करने से विरोध होगा, अतएव ध्यानादि प्रत्येक 
साधन से ही अमृत लाभ होताहैँ। “जो ध्यायति ” यह श्रृति श्रवणादि नौ 
प्रकार के साधन का उपलक्षण है, अर्थान्‌ श्रवण, कीर्तन स्मरण, पाद सेवन, 
अर्च्चन, वन्दन से भी कोई साधन मुक्ति प्रदानमें समर्थ है । इस प्रकार जप 
और ध्यान परस्पर एकता वद्ध हैं, । 

ब्रह्मविद्या होने पर मुक्ति होती है, किन्तु सिद्धविद्य ब्रह्मरुद्र आदि 
देवताओं का चिरकालतक एक प्रपञ्चमें अवस्थान तथा भगवत्‌ प्राप्ति कुल्यादि 
भाव देखने में आता हैं ? उस के उत्तर में कहते हैं- 

ब्रह्म विद्या लाभ होने पर समस्त व्यक्ति की मुक्ति नहीं होती हैं । 
किन्तु विद्या द्वारा जिनक्रा सञ्चित कर्म नाश हो जाता है, क्रियमाण कमं से 
विश्लेष तथा भोग के द्वारा शरीरारम्भ कर्म का क्षय हो गया है, उन की ही 
विद्या लाभ के अनन्तर मुक्ति होती है। जिन को वह नहीं हुआ है, उनको 
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अक्षरधियां ववरोधः सामान्य तदूभावाभ्यामोपसदवत्‌ 
तढुक्तम्‌ ।२।३।३४ 
स वे न देवासुरमत्त्यंतिय्येंड 
न स्त्री न षण्डो न पुमान्‌ न जन्तुः 
नायं गुणः कमं न सञ्च चास- 
न्निषेधशेषो जयतादशेषः ।८।३-२४ 
सोऽहं विश्वसूजं विश्वमविश्वं विश्ववेदसम्‌ । 
विश्वात्मानमजं ब्रह्म प्रणतोऽस्मि परं पदम्‌ ।८।३।२६ 
एवं गजेन्द्रमुपबणितनिविशेषं 
ब्रह्मादयो विविधलिङ्ग भिदाभिभानाः 
नेते यदोपससूपुनिखिलात्मकत्वात्‌ 
तत्राखिलामरमयोहरिर !विरासीत्‌ ८-३।३० 


अधिकार पय्येन्त अवस्थान करना पड़ेगा । यहाँपर ज्ञातव्य यह हे कि-अचिर 
अधिकारापन्न इन्द्रादि देवगण अधिकार के अन्त में चिराधिकारी ब्रह्मा में 
लोन होते हैं, अनन्तर ब्रह्मा का अधिकार समाप्त होनेपर वे विमुक्त होते हैं। 
“ काय्यत्यिये तदब्यक्षेण ” इत्यादि सूत्र. में आगे यह विषय परिस्फुट होगा । 
श्रीभगवान में उन सवका जो प्रतिकृलभाव देखने मैं आता है, वह उन की 
लीला पोषण के लिए ही उनकी इच्छानुसार होता है। अत दोषावह नहीं 
हैं, उनका विषयावेश भी आभास मात्र है, क्योंकि वे सव विद्या नि हैं। 
अतएव आधिकारी भिन्न तत्त्व विदों को विद्याधिगम से विमुक्त होती है । 

हम सव और महदादि आप के अनुग्रह से ही ब्रह्माण्ड सृजन में समर्थ 
हैं। आप के वशमें स्थित होकरएवं आप के प्रदत्त अधिकारम स्थित होकर 
हम सव अधिकारानुरूप कार्य्यं करते है, जेसे लौकिक सूत्र से आवद्ध होकर 
पक्षीगण रहते हैं, वेसे हम सव आप की क्रिया शक्ति द्वारा यन्त्रित हैं। 

आप की उपासना की वात तो दूर है, आप के उपकार को स्मरण 
आत्म निवेदन ही करना है, ब्रह्मविदगण आप को प्राप्तकर नहीं पाते हैं, आप 
गुरु रूप में अन्तर में और वाहर में स्थित होकर विषय वासना को विदूरित 
करते हैं, अनन्तर निज रूप की प्रकट करते हैं। 

इस के वाद अस्थोल्यादि धमों का उपसंहार करते हैं, श्रुति मे उक्त ह 
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हे गागि ! वह अक्षर पुरुष अस्थूल ,अनणु, और अह्वस्व है । पराविद्या द्वारा 
उस अक्षर पुः रुपकी प्राप्ति होतीहे, वह अट्टश्य, अग्राह्य, अगोत्र, अवर्ण अचक्षु 
तथा अश्रोत्र हैं। संशय हे-अक्षर शब्द द्वारा उक्त पर ब्रह्म विषयक स्थौ- 
ल्यादि निषेधक बुद्धि समुह उपासना में उपसंहार्य्य है, अथवा नहीं ? “समान 
एवं श्वाभिदादू " इस सूत्र में विग्रहात्मक ब्रह्मा की उपासना निरुपित हुइ है । 
तादृश ब्रह्मा में असम्भावना प्रयुक्त इन सव का उपसंहार नहीं हो सकता है,, 
इस पूर्वपक्ष के अत्तर में कहते हैं--सूत्रस्थ “ तु” शब्द पूर्व पक्ष निरासक है । 
अक्षर ब्रह्म सम्वन्धि अस्थोल्यादि बुद्धियों की ब्रह्मोपासना में उप संहार करें, 
कारण-सामान्येति । “ सर्व " वेदा यत्‌ पद मामनन्ति” इस वाक्य से उपास्य 
ब्रह्म सर्वत्र एक रूप है, विग्रह मे अस्थौल्यादि का भी कथन है । इस का 
भावार्थ्य-है-कि--ज्ञात्वा देवम्‌ ” इत्यादि श्रुति द्वारा ज्ञान स मुक्ति होती है, 
यह ज्ञान असाधारण रूप से ग्रहणीय है, साधारण रूप स नहीं । अन्यथा अति 
व्याप्ति होगी । 

विभू ज्ञानानन्दाभिन्न विग्रह का अस्थोल्यादि गुण विशिष्टता के रूप 
जो ज्ञान हे--वह ब्रह्मा-स्वरूपाज्ञान है, और असाधारणा है । कारण है कि 
यहज्ञान ब्रह्म स्वरूप का ब्रह्म तर पदार्थ का भेद हे । इस प्रकार ब्रह्मा विग्रह 
की निखिल हेय वस्तु से विशेषता सिद्ध हुई । अप्राकृत श्रीविग्रह म प्राकृत 
दोषगुण सम्भव नहीं हे । कहा गया हे कि-देवता, असुर, नर, पशु, पक्षी, 
स्त्री, नपु सक, पुरुष, जन्तु गु कर्म, सत्‌, असत्‌ कुछ भी नहीं हे, वे स्वयं अशेष 
बिशेष होकर भी निषेध का शेष हैं, गजेन्द्रने जव इस प्रकार के आविर्भाव की 
प्रार्थना की तव उनकी प्रार्थना से भगवान्‌ श्रीहरि आविभु त हुए थे, अन्यथा 
गजेन्द्र के मन में ज्ञान मात्र का आविर्भाव होता । भगवान्‌ के श्रीविग्रह में 
प्रपञ्च देवमनुष्य आदि का निषेध हे, किन्तु उक्त रूप उन में प्रतीति भी 
स्वरूपनिष्ठ है, इस प्रकार ही प्रसङ्ग देखने मे आता हैं, गुण समूह प्रधान का 
अनुगमन करते हैँ। ओपसद इस का इष्टान्त हे । ओपसद्‌ अर्थात्‌ कर्माङ्गभूत 
मन्त्र जिस प्रकार प्रधान कर्माका अनुगमन करता है. उसी प्रकार श्रीभगवान्‌ 
के गुण समूह प्रधान गुण के अनुगम करते हैं ॥ 

जैसे “ जामदम्त्परेऽहीते पुरोडाशिनीयूषसत्‌ स्वग्नेवर्होत्र मित्यादि काः 
पुरोडाश प्रदान मन्त्रा सामवेद में पठित होनेपर भी यजुर्वेदीगण इन सव 
मन्त्रों का प्रदान मन्त्र का अनुगामी कर पाठ करतेहै । क्योंकि इससे पुरोडाश 
प्रदान कर्म होता कर्म होता हे । अतएव प्रधान अक्षरक्रे साथ, अन्यत्र पठित 
गुणों का सम्वन्ध है, विधि काण्ड में उक्त है “ गुण मुख्य व्यति क्रम में तदर्थ 
त्वान्मुख्ये वेद संयोग: । इति मुख्य गुण का व्यतिक्रम होने पर तदर्थत्व 
प्रयुक्त के साथ वेद संयोग करना होगा ॥ 


२५६ श्रीमद्भागवतभाष्योगेतम्‌ पार 


इयदामननात्‌ ।३।३।३५ 
मद्धिष्णय दरशनस्पर्श-पुजास्तृत्यभिवन्दनेः 
भूतेषु मरभावनया सत्त्वेनासङ्गमेन च ॥३।२८।१६ 
यच्छोचनिःसृतसरित्‌ प्रवरोदकेन 
तीर्थेन मूद्ध्नयधिकृतेन शिवः शिवोऽभूत्‌ । 
ध्यातुमंनः शमलशेलनिसृष्टवज्त्र 
ध्यायेच्चिरं भगवतश्चरणारविन्दम्‌ ॥३।२८।२२ 

अन्तरा भूतग्रामवत्‌ स्वात्मनः ।३।३।३६ 

्रह्मेतदद्वितीयं वे गीयतेवहुधषिभि: ॥११।४।२१ 
ब्रह्मक भाति सदसच्च तयो परं यत्‌ ॥११।३।३७ 
श्रवणात्‌ कोत्तनाद्धयानात्‌ पुयन्तेऽन्तेवसाथिनः 
तव ब्रह्ममयस्येश किमृतेक्षाभिर्माशनः ॥१०।७०।४३ 
यदायमनुृह्णाति भगवानात्मभावितः 
स जहाति माति लोके वेदे च परिनिष्ठिताम्‌ ॥४।२४।४६ 


उक्त प्रकार विग्रत्वादि धर्म समूह की भाँति “ सर्व कर्मा सर्वगन्ध ” 
इत्यादि श्रुति से प्रतिपन्न सर्व कमंत्वादि ब्रह्म में चिन्तनीय हो ? इस प्रकार 
पूर्वपक्ष के उत्तर में कहते हैं। परमेश्वर का तादुश विग्रहत्वादि गुण वृन्द 
सत्र अवइम चिन्तनीय हैं । उस से उनका आभिमुख्य लाभ होता है । इस 
प्रकार गुण समुह से उनका अनुचिन्तन होता है। अतएव वह अवश्य कत्तंव्य 
है। सर्वे कर्म त्वादि सकल धर्म चिन्तनीय स्वरूप मे अनुवत्तेन करना 
चाहिए। अतएव वह चिन्तनीय नहीं है ॥ 

हमारे विग्रह का दर्शन स्पर्श पुजा स्तुति आभिवन्दन आदि से मेरी, 
अच्चना करे समस्त प्राणियों क्रे प्रति, सद्भावना के द्वारा सत्त्व गुण, 
एवं आसक्ति त्याग पूर्वक मेरी अच्चंना करे । 

जिन के चरणोदक से उद्भुत गङ्गासलिल को मस्तक मे धारण कर 
शिव मङ्गल मय होगये हैं। ध्यानकारी के पाप पर्वत का नाशक वज्ररूप 
श्रीहरि के चरणार विन्द का अनवरत ध्यान करे। 

अनन्तर स्वात्मकाधिष्ठानत्व धमः का उपसंहार करते हैं। मुण्डक 


अ० ३ वेदान्तदशेनमु २५७ 


चन्यथा भंदाचपपातारात चन्नापदशान्तखत्‌।२। ३। ३ ७ 
बय्यंब नित्यसखवोधतनावनन्ते ॥१०।१४।२२ 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्रकरसमू्तयः ॥१०।१३।५४ 


उपनिषतूम उक्तहै “ जो सवज्ञसववित्‌ ? जिन की महिमा इस पृथ्वी म हृष्ट 
हैं, वे आत्म प्रतिष्ठित संव्योम नामक दिव्य पुर म वास करते हैं " अन्त म 
भी कहा है-ब्रह्म ही यह विश्व है वरि है ” संशय हे कि संव्योम शब्द से 
अभिहित ब्रह्मपर सामर्थ्यं ऐश्वर्य्यपर्याथी महिमा विशेष है-किम्वा विचित्र 
प्रासादिगोप्र प्राकारादि बिशिष्ट पुरी विशेषह ? भगवान स्वशक्तिमे अधिष्ठित 
हैं, इत्यादि श्र ति वाकयसे उसकी आध्यात्मिक महिमा कहके स्थिर कियाजाता 
हे, अतएव महि व का पूरी खूपसे वर्णन किया गया हे, महिमा ही संब्योम 
है और यह अनन्त हे । परमेश्वर विभु हँ सुतरां उनका अनुष्ठान सम्भव नहीं 
हें। आकार त्रिभुति आदि समन्वित प्राक्रतगुण विशिष्ट पदार्थ का अधिष्ठान 
होता हे। जव भगवान अप्राकृत वस्तु हैं तव उनका अधिष्ठान कहाँ ह्‌, उन 
की महिमा हीं आधार है, इस पूर्व पक्ष का उत्तर में कहते हैं-स्वीय भक्तों 
की दृष्टि में भगवान्‌ का अधिष्ठान रूप संव्योमपुर प्राकृत भूत रि नवासकी तरह 
प्रतीत होता है। जिस को वे वरण करते हैं, उसको प्राप्त करता है, संव्योम 
पुर स्थित समस्त वस्तु ब्रह्मात्मक अर्थात्‌ विशुद्ध चित्‌ स्वरूप होने पर भी 
पृथिव्यादि भौतिक वस्तु के सदृश प्रकाश मान ही हैं, उस पुर का सन्मुख 
आदि ही ब्रह्म रूप हैं विश्व ही ब्रह्म ही हैं, वरिष्ठ हैं, अतएव पुर ब्रह्मात्मक 
ब्रह्म समस्त रूप में स्फूरित होते हैं, मयुर पुच्छ के समान ब्रह्मविचित्र रूप से 
प्रतिभात होता है । 

ऋषिगण एक अद्वितीय ब्रह्मको अनेक प्रकार से वर्णन करते हैं । ब्रह्म 
ही सद्‌ असत्‌ एवं इस से अतिरिक्त रूप में प्रति भात होते हैं । श्रवण कीत्तेन 
ध्यान से जव सव पवित्र हो जाते हैं तव हे ईश ! ब्रह्म धन मुत्ति आप का 
सन्दर्शन अभिलाषी ब्यक्ति पूर्ण मनोरथ क्यों नहीं होगा । 

भेद न रहने पर अधिष्ठान और अधिष्ठाता का भेद प्रतिपन्न नहीं होगा 
इस प्रकार कथन अयुक्त है, उपदेशान्तर के दृष्टान्त उक्त वाक्य का समन्वय 
करना होगा। जैसे “ आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ ” इस वाक्य में अभेद में भेद 
का कथन है, उस प्रकार विशेष पदार्थ के बलपर अभेद में भेद स्वीकार दोषा 
वह नहीं है । आप नित्य सुखवोध विग्रह है। सत्य, ज्ञान, अनन्त आनन्द 
मात्र ही मूर्ति समुह हैं ॥ 


२५५ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतमु पा ३ 


व्यतिहारो विशिपन्ति हीतरवत्‌ ।२।२।३८ 
सत्यञ्चानानन्तानन्दमात्रेकरसमुत्त यः 
अस्पृष्ठभुरिमाहात्स्या अपि ह्यु पनिषद्‌ दृशाम्‌ 
एवं सकृद्ददशाजः परन्रह्मात्मनाखिलान्‌ 
यस्य भाषा सर्वभिदं विभाति स चराचरम्‌ ॥१०।१३।५३।५४ 
मेव हि सत्यादयः ।३।३।३६ 
सत्यं परं धीमहि ॥१।१।१ 
आत्मेश्वरोऽतक्यं सहस्रशक्तिः ॥३।३३।३ 
सत्यं शौच दयाक्षान्तिस्त्यागः सन्तोष आज्ञेवम्‌ ॥१।१६।१७ 
एते चान्ये च भगवत्‌ नित्यायत्रमहागुणाः 
प्रार्थ्या महत्वमिच्छद्भिर्न बियन्तिस्म कहिचित्‌ 
तेनाहुंगुण पात्रेण श्रीनिवासेन साम्प्रतम्‌ ॥१।१६।३०-३१ 
सत्यात्मक त्वां शरणं प्रपञ्चा: ॥२।२।२६ 


अनन्तर लोकों के उपास्य भाव में समता का प्रकाश करते हैं-- 
“ आत्मानमेव लोक मुपासीन्‌ ” इत्यादि श्र ति परमात्मा को लोक रूप से 
और लोक को पर मात्मा रूपसे उपदेश करती है, अतएव परमात्मा ही आत्म 
लोक तथा आत्मलोक ही परमात्मा-इस प्रकार के व्यतिहार से अभेद की 
प्रतीति होती है। जसे “ सत्‌ पुण्डरोक नयन ” आदि तथा साक्षात्‌ प्रकृति 
पर यह आत्मा गोपाल " आदि श्रृतिगण विग्रह की परमात्मा रूप से तथा 
परमात्मा को विग्रह रूप से निर्देश करती हैं, उसी प्रकार उनको लोक 
सम्वन्धमें जानना होगा । अतएव आनन्द चिद्दिग्रह श्रीहरि ही निज अचिन्त्य 
शक्ति द्वारा निज भक्त के निकट विचित्र ताहश लोक रूप को प्रकाश करते 
हैं, भक्तभिन्न अन्य के निकट नहीं अत: परमेश्वर के समान उनका धाम भी 
ध्येय वस्तु हे ॥ समस्त ही मृत्तिमत्‌ है, उस में तेजो विशेष है, उस को 
कहते हैं, सत्य ज्ञान अनन्त आनन्द रूप ही मृत्ति समूह है, विजातीय सम्भेद 
रहित है, सदा एक रूप मूत्ति सम ह हैं, सत्य ज्ञानादि मात्र ब्रह्म स्वरूप ही 
मूक्ति समूह हैं, अतएव आत्मज्ञान रूप चक्षु द्वारा अज्ञात हैं, एवं उन की 
महिमा भी अस्पृश्य है। ब्रह्माजीने ब देवकी ने पर ब्रह्म रूप में ही देखा 
है, जिन को शक्तिसचराचर उद्भाषित है। 


oo nh) ताड 


अ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २५९ 


कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः ।३।३।४० 
अस्येद भार्य्या भवितु रुक्मिण्यहति नापरा 
असाबप्यनवद्यात्मा भेष्म्याः समुचितः पतिः ॥१०।५३।३७ 
एवं परिष्वङ्गकर(भिमश स्निग्धेक्षणोहामदिलासहासेः 

रेमे रमेशो ब्रजसुन्दरीभि यंथाभेकः स्वप्रतिविम्व विश्रमः 

।१०।३३।१६ 

तत्राति शुशुभे ताभि भगवान्‌ देवकीसुतः 
मध्ये मणीनां हैमानां सहासरकतो यथा ॥१०।३३।६ 
तत्रोपविष्टो भगवान्‌ स ईश्वरो 
योगेश्वरान्त हृ दिकल्पितासनः 
चकास गोपी परिषद्गतोऽच्चिंत 
स्त्रे लोक्यलक्ष्म्येकपदं वपुदेधत्‌ ॥१०।३२।१४ 


अनन्तर पूर्व सिद्धान्त सुस्थिर करने के लिए विचार आरम्भ करते हैं- 
विशेष वोधक सकल वाक्य इस विचार का विषय है। जिन विशेष पदार्थ 
के द्वारा पर ब्रह्म श्रीहरि उनके धाम तथा उनके विग्रह से भिन्न प्रतीत होते 
हैं, वह सव विशेष मायिक हैं किम्वा अमायिक है ? संशय है कि “ नेह 
नानास्ति किञ्चन ” “ नेतिनेति ' इत्यादि वेद वाक्यों के श्रवण से मायिक 
रूप से प्रतीत होते हैं--इस पूर्व.पक्ष के उत्तर में कहते हैं--'पराउस्य शक्ति ? 
इत्यादि “' विष्णुशक्ति परा प्रोक्ता ” इत्यादि श्र ति स्मृति में वह्वलिकी उष्णता 
के समान माया से भिन्न परा नाम्ती परमेश्वर की स्वाभाविकी अर्थात्‌ स्व 
रूपानुवन्धिनी शक्ति का श्रवण होता है, इस शक्ति से ही सत्यादि विशेष की 
प्रतीति होती है । 

परमेश्वर में समस्त धर्म स्वाभाविक है, सत्यादि गुण समूह भी परा 
शक्ति सम्भूत है, आदि शब्द से शौच,दया, क्षान्ति, सावेज्ञय, सर्वेश्वर्य, आनन्द 
सौन्दर्य्य माधुर्यं कारुण्य आदि जानना होगा ।, भगवत शब्द भी महा विभुति 
संज्ञक सर्व कारण परब्रह्म का वाचक है । ; 

समस्त जीवों का ईश्वर अत्यं अनन्त शक्ति सम्पन्न है। सत्यादि 
श्रीनिवास अखिल गुणालय . में नित्य रूप में विराजित हैं । आप सत्यात्मक 
हैं, मैं आप की शरणागत ह _। 

अनन्तर श्रीहरि में श्रीविशिष्टता रूप गुणका उप संहार विधान कहते 
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आदरादलोपः ।३।३।४१ 
श्रोयंत्‌ पदाम्बुजरजश्चकमे तुलस्या 
लब्ध्वापि वक्षसि पदं किलभ्ृत्यजुष्टम्‌ । 
यस्थाः स्ववीक्षण कृतेऽन्यसुरप्रयास 


स्तदृद्वपश्न तव पादरजः प्रपञ्चाः । १०।८८६।३७ 
ह डड य मड र आ । ` 
हैं। यजुर्वेद में भगवान की '' श्रीइव लक्ष्मीश्च पत्न्यौ '' इत्यादि वाक्य से 
श्री तथा लक्ष्मी नामसे दो पत्नी कही गयी हैं। श्रोरमादेतरी ब लक्षी भागवती 
सम्पतृहै, ऐसा भी कोई कहते हैं। प्रसिद्धि है फि >श्रीवाग्‌ देवी और लक्ष्मी 
रमादेवी है, कमला पतये नम: रमामानस हंसाय गोविन्दाय नमोनमः: ?? यहां 
पर संशय है कि श्रीप्राकृतत्त्व प्रयुक्त अनित्य है, अथवा पराशक्ति के कारण 
नित्या है ? “ अर्थात: आदेशो नेति नेति” श्रुति वाक्य द्वारा परमात्मा में 
'विशेष का निषेध होने के कारण उत में श्रीप्रभूति विशेष सम्भव नहीं है 
किन्तु विशुद्ध सत्व मूत्ति भगवान्‌ जव माया समन्वित होते हैं, तब उन में श्री 
का योग होता है, इस से उनकी श्रीशक्ति अतित्यहै, उस के खण्डन के लिए 
कहते हैं--सेवेति ' पदका पूर्व से अनुबत्त न होता है। वह श्रोरूपा शक्ति 
पराशक्ति है। प्रकृति से अस्पृष्ट है, एवं परव्योम में निवास करती है; श्री 
हरि के प्राकट्य के साथ उनका भी प्राक्च होताहै, और श्रीहरि की कामादि 
के विस्तार के लिये अनुगता होती है । 
इस लिए श्रीभगवान्‌ नित्य श्रीयुक्त हैं, काम शब्द का अर्थ शुद्धारा 
भिलाष है, आदि शब्द्र से उस की अनुगत उन को परिचर्या गृहीत है। आय 
का अर्थ है प्राप्ति, तन का अर्थ है भक्त मोक्षानन्द बिस्तारहे, इन दोनों कारणों 
से श्रीका परत्व, सिद्ध हैं, परास्य शक्तिः ' स्वाभाविकी शब्द द्वारा पर 
मात्मा के साथ अभेद कथन होने के कारण पराविभुत्व सम्पन्ना है। ज्ञान 
कारुण्यादि रूप उक्ति से परामोक्षदा हे । श्रीअनपाथिनी शक्ति हैं । अतएव 
परा ही श्रीहे, सुतरां वह नित्या है । 
श्रीकृष्ण की ही योग्या पत्ती रुक्मिणी है, एवं रुक्मिणी का पति श्री 
कृष्ण हे, रमेश श्रीकृष्ण व्रजसुन्दरीयोंके साथ अशेष विशेष. क्रीड़ा की एक 
वालक जैसे अपना प्रतिविम्बसे खेलताहै, श्रीभगवान ईश्वर गोपी परिषद्‌ में 
उपविष्ट होकर असमोड्ध रूप को प्रकट किए थे । 
यदि श्रीपराशक्ति ही हे तव उस की भवित का विलोप की आपत्ति 
हो सकती है, क्यो भक्ति अपने में सम्भव नहींहै। इस पूर्व पक्ष की मीमांसा 
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उपस्थितेञ्तस्तठवनात्‌ ।३।३।४२ 
द्विषन्ञप हृषीकेशं किमुताधोक्षजप्रियाः १०।२४।१३ 
तत्रारमत गोविन्दो रासक्री डामनुब्रतेः 
स्त्रीरत्नेरन्वितः प्रोतरन्योन्यावद्धवाहुभिः १०।३३।२ 
रेमे स भगवांस्ताभिरात्मारामोऽपि लीलया १०॥३३॥१६ 
स्विद्यन्मुख्यः कवररशना ग्रन्थयः कृष्णवध्वो 
गायन्त्यस्तं तड़ित इव ता मेघचक्र विरेजुः १०।३३।७ 


करते हैं, यद्यपि श्रीपराशक्ति है, परमेश्वर से अभिन्ना है, तथापि विचित्र 
गुणरत्नाकर परमेश्वर में उनका आदर अव्यम्भावी होने से भक्ति विलोप 
होने की सम्भावना नहीं है । पूर्वोक्त श्रुति से श्रीदेवी की परमेश्वर में भक्ति 
देखने में आती है, “ स्वयं श्रीदेवी तुलसी के साथ जिनके पाद पद्म का पराग 
की कामना करती है” । 

रति विषयाश्रय भावसे आलम्वन विभावका भेद होने पर ही शङ्का 
राभिलाष सम्भव है, निभेंद तत्त्वमें उसकी सम्भाव ना नहीं है, ? इस प्रश्न 
के उत्तर में कहते हैं-“उपस्थितम्‌ पद में निष्ठाप्रत्यय भाववाच्य में हुआ है । 
शक्ति और शक्तयाश्रय में अभेद है, तथापि शक्ति का आश्रय पुरुषषोत्तम 
रूप में और शक्ति श्री रत्नस्वरूप में उपस्थित होने के कारण स्वात्मारामत्व 
के अनृगुण कामादि का उदय सिद्ध होता है। अकाम शब्द का अथ काम 
सहश प्रेम है। आत्मानुभवलक्षण प्रेम से कामना कभी आत्मारामत्व और 
पूर्वत्व का अतिक्रम नहीं करती है, निज शवित श्रीके स्पर्श से अपार आनन्द 
आत्माराम का होता, परतत्त्व स्वप्राधान्यसे स्फूरित होकर पुरुषोत्तम, पराख्य 
शक्ति प्राधान्यसे धर्मादि संज्ञा, को प्राप्तक रतेहैं, पराशक्ति स्वयं ही कारुण्यादि 
धर्म होती है, शब्दाकार से स्फूरित होकर श्रीनाम; धरित्री रूप में धाम 
और ह्लादिनी सार सम्विदात्मक युवती रत्तरूप में श्रीराधादि रूप में प्रकट 
करते हैं । श्री की घर्मादि रूपता अनादि सिद्धहै, अतएव भक्तगण परतत्त्व 
का चिन्तन श्रीसमन्वित ही करते हैं । " 

अधोक्षज प्रियागण श्रीपुरुषोतम को प्राप्त करेंगी । आश्चर्य नहीं है, 
अनब्रत स्त्री रत्तों के साथ श्रीगोविन्द ने रास क्रीडा का प्रारम्भ किया था । 
र पक स्त्री रत्नों के साथ रमण किया । श्रीकृष्ण 


आत्माराम भगवान ने लीला पूव |, 
चन्द्र मेघस्वरूप एवं श्रीकृष्ण वधूगण विद्युत के समान प्रति भात होकर रास 
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तन्निर्दारणानियम स्तद्टष्ट; पृथग्‌ हाप्रतिवन्ध फलम्‌ 
४ न ।३।३।७३ 
एतेचांशकलाः पुंसः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयं 
इन्द्रारिव्याकूलं लोक मड़यन्ति युगे युगे ॥१।३।२८ 
अकामः सर्वकामो वा मोक्ष काम उदारधीः 
तीव्रेण भक्तियोगेन यजेत पुरुषं परम्‌ ॥२।३।३० 
सर्व एव यजन्ति त्वां सर्वदेदमयेश्वरम्‌ 
पेऽप्यन्य देवता भक्ता यद्यप्यन्यधियः प्रभो 
यथान्द्रिप्रभवानद्यः पर्जन्याप्रिताः प्रभो 

विशन्ति सर्वतः सिन्धुः तद्वत त्वां गतयोऽन्ततः।१०।४० ।&-१& 


~ की मा >> जित 
लीला को शोभित किए थे । 

अथर्वशिर उपनिषम्‌ प्रभृतिं से ज्ञात होता है कि श्रीकृष्ण उपासना ही 
मुख्य है, यहाँपर संशय है--श्रीकृष्ण स्वरूप में श्रीहरि की उपासना नियत है, 
अथवा नहीं है? अवधारण स्वारस्य के नियत है, इस पूर्व पक्ष के उत्तर में 
करते हैं, श्रीकृष्ण की ही उपासना करें ऐसा कोई निर्धारित नियम नहीं है, 
अर्थात्‌ श्रीकृष्ण रूपकी ही उपासना करें श्रीरामादि रूपकी न करें इस प्रकार 
का कोई नियम नहीं देखां जाता है, श्रीकृष्णत्व का अर्थ है, यशोदास्तनन्धय 
होकर भी विभू विज्ञानानन्द वस्तु, श्र्‌ति में उपलब्ध है--त्रिशक्ति समन्वित 
परतत्त्व ही श्रीकृष्णहैं, वे रुक्मिणीं बलदेव प्रद्यम्त और अनिरुद्धके साथ लीला 
करते हैं, एक प्रणव चार अंशों से श्रीरुक्मिणी प्रभृति रूप में विराजित हैं । 
उक्त श्रूति में श्रीकृष्ण के आत्म भूत श्रीवलदेवादि का भी उन के उपास्यत्व 
प्रतीत ही रहा है, अतएव “ कृष्ण एव ?? इस वाक्यान्तर्गत 'एव? शब्द अव- 
धारणार्थं है, ऐसा वोलना विफल होता है, क्योंकि यहाँपर एव शब्द का अर्थ 
अन्यरूप है । 'अप्रतिबन्ध ' देवतान्तर के श्रेष्ठत्व निरास के द्वारा श्रीकृष्ण 
उपासना के प्रतिबन्ध को निवारण करना है ॥ अतएव रुचि और शक्ति होने 
पर ताहश ब्यरुहू को उपासना कोई दोष नहीं है उस के अभाव से केवल 
उनकी ही उपासना करें । 

ये सव पुरुष के अंश कलाहै, और श्रीकृष्ण स्वयं भगवान्‌ है । अकाम 
सवंकाम; मोक्ष काम होने पर भी तीव्र भक्ति योग से पर पुरुष श्रीकृष्णास्य 
परम पुरुष को उपासना ही करें ॥ 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २६३ 


प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ।३।३।४४ 
सदभिज्ञ गुरु शान्तमुपासीत मदात्मकम्‌ ।११।१०।१ 
एवं गुरूंपासनपेक भक्तया ॥११।१२।२४ 
आचार्य सां विजानीयान्नावमन्येत कहिचित्‌ 
न मस्यवुद्धयासुयेत सर्वेदेवमयोगुरु:ः ११।१७।२७ 
शुश्रूषमाण आचार्य्य सदोपासीत नीचवत्‌ ॥११।१७:२ 
व्यसन शतान्बिताः समबहाय गुरोश्चरणं 
चणिज इवाज सन्त्यक्त क्णधराजलधौ ॥१०।८७।३३ 


(a [oN 

लिङ्ग भूयस्त्वात्तद्धि वलीय स्तदपि ।२।३।४५ 

सर्व देव मय ईश्वर कृष्ण की उपासना सव ही जन करते है, जो भी 
व्यक्ति अन्य किसी मूर्ति में श्रद्धादि रखते हैं, वह भी आपका ही भजनकरता 
है, जैसे अद्रि से आगत मेघ पूरित नदी समुह स्वाभाविक समुद्र में प्रविष्ट 
होतीं है । 

अनन्तर गुरुगम्यत्व गुण का उपसंहार करते हैं, विद्या प्रकरण में सुनने 

आता है--जो गुरु में इष्ट देवता के समान ही भक्तिरखता है, उस के हूदय 
थे सव अर्थ उदय होते हैं। जो आचार्य की सेवा करते हैं; वे ही ज्ञान प्राप्त 
करते हैं, ब्रह्मा को जानने के लिए गुष के निकट गमन करे ” यहाँ संशय हैं, 
कि गुरु के निकटे शास्त्र श्रवण करने से फल लाभहै, किम्वा गुरु कृपा से ज्ञान 
लाभ है ? श्रवण से फल होता है, इस प्रकार क वचन से गुरु प्रसाद की कोई 
अपेक्षा नहीं हैं, इस सिद्धान्त का उत्तर में कहते हैं-- 

जिस प्रकार गुरु प्रसन्न होकर ब्रह्म प्राप्ति के हेतु रूप श्रवणादि साधन 
को प्रदान कहते हैं, उसी प्रकार गुए प्रसाद से ही भगवत्‌ प्राप्ति रूप फल लाभ 
होता है। केवल श्रवणादि मात्र से फल लाभ नहीं होता है, फल गुरु अनु 
ग्रह की अपेक्षा करता है, भगवान्‌ स्वयं ही आचार्य की सेवा करने को कहते 
हैं। अतएव गुरु प्रसाद के साथ श्रवणादि साधन से.ब्रह्म प्राप्ति होती है । 

मदात्मक मदभिज्ञ शान्तगुरु की उपासना करे इसप्रकार गुरु उपासना 
रूप भक्ति से कर्माशय को छेदन करें। मेरे को ही आचार्य जाने, असूया न 
करे गुरु सर्व देवमय हैं। शुश्रूपा रत होकर सदा दासवत्‌ उपासना कर । 

गुरु चरण की उपासना को छोड़कर कर्णधार विहीत नाव में स्थित 
वणिक के समान गति होती हे ॥ 


क्ष 
हँ 


२६४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा३ 


तस्माद्‌ गुरु प्रपद्यत जिज्ञासुः श्रेय उत्तमम्‌ 
शाब्दे परे च निष्णातं ब्रह्मण्युपसमाश्रयम्‌ 
तत्र भागवतान्‌ धर्मात्‌ शिक्षेद्‌ गुर्वात्मदेवतः 
अमाययानुवृत्त्या यस्तुष्येदात्मात्मदोहरिः ॥११।३।२१-२२ 
OC विकर के क़ Ls -॥५८ 
पूव [वकल्प; प्रकरणात्‌ स्यात्‌ क्रयामानसवत्‌ ।३।३।४६ 
न्यस्तक्रीडनको वालो जड़वत्‌ तन्मयस्त्वथा 
कृष्णग्रहगृहीतात्मा न वेदजगदी हशम्‌ 
आसीनः पय्यंटञ्चश्नन्‌ शयानः प्रप्रिवन्‌ बन्‌ 
नानुसन्धत्त एतानि गोविन्द परिरम्भितः ॥७।४।३७-३८ 
गत्यनुरागस्मित विश्रमेक्षितं मंनोरमालापबिहार विक्रमं 
आक्षिप्ेचित्ताः प्रमदारमापतेस्ता स्ताविचेष्टाजगृहुस्तदात्मिकाः 
।१०।३०।२ 
इत्युन्सततवचो गोप्यः कृष्णान्वेषणकातरः 
लीलाभगबतस्तास्ता ह्यतुचक्रुस्तदात्मिकाः ॥१०। ३०।१४ 
अनन्तर अपनी चेष्टा बलवती है अथवा गुरुकृपा वलवती है? इस 
संशय होने पर प्रयत्न हीन व्यक्तिक्रे लिए अन्य प्रसाद कार्यकर नहीं होता है 
सुतरां निज प्रयत्न ही बलवान्‌ है । इस के उत्तर में कहते है। शास्र में गुरु 
प्रसाद को ही वलवान कहा गया है, सत्यकामने ऋषभादि के समीप में ब्रह्म 
विषयक अनेक वाक्य श्रवण करने के बाद « भगवांस्त्वेव में कामं ब्रूयात्‌ ” 
इत्यादि से उन की प्रसन्नता की प्रार्थना की थी । उप कोशल ने भी अग्नि के 
निकट अनेक उपदेश ग्रहण करने पर भी परिशेष में उनके प्रसाद की भिक्षा 
की थी । अतएव गुरु प्रसाद ही वलिष्ठ है। इस प्रकार गुरु प्रसाद वलि 
होने पर अपनी चेष्टा का शैथिल्य करना अनुचित है। पूर्वोक्त “ यस्य 
देवे परा भक्ति यथा देवे तथा गुरौ” श्रोतब्योमन्तव्यः ? इत्यादि वाक्य से 
गुरुकृपा तथा श्रवणादि दीनों की आवश्यकता है । स्गृति में भी कहा है कि 
यद्यपि गुरुप्रसाद बलवत्तर हैं तो भी मोक्ष सिद्धि के लिए श्रवणादि चेष्टा की 
आवश्यकता है। उत्तम श्रेय जिज्ञासु व्यक्ति शब्द ब्रह्म पर ब्रह्म पर ब्रह्म म 
निष्णात एवं उपासना रत गुरुकी शरणागत हो जाय, एवं अमायासे अनुवृत्ति 
कर भागवत धमं शिक्षण करे, उनकी सन्तुष्टि से श्रीहरि सन्तुष्ट होते हैं । 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २६५ 


El ON = = 
आतद्शाच ।२।२।४७ 
अहं भक्त पराधीनो ह्यस्वतन्त्र इवद्विज 
साधुभि ग्र॑स्तहृदयो भक्त भक्तजनप्रियः 
नाहमात्मानमाशास्ते मद्भक्तेः साधुभिविना 


साधन एवं गुरुकृपा सहकृत गुणादि विशिष्ट भगवान्‌ की उपासना ही 
मुक्ति.फलदाता है, इस विषय में विरोधीवाक्योंके द्वारा समाधान करके उक्त 
मतको पृष्ट करते हैं । गोपाल तापनी में उक्त है, कि--एक समय मृनिगण के 
द्वारा “ सर्वाराध्यत्वं प्रभति गुण विशिष्ट कोनहे, ? इस प्रकार प्रश्न उपस्थित 
हुआ, ब्रह्माजीने उस के उत्तर में कहा “श्रीकृष्ण ही ताहश गुणशाली हैं, ऐसा 
कहकर उन की प्राप्ति साधन एकमात्र भक्तिको ही कहा था। और भी कहा 
मैं गोपाल हूँ ?? इस प्रकार चिन्तन करें, इस प्रकार चिन्तन से मुक्ति होगी । 
यहाँपर £ सो मैं हुँ” इस प्रकार अभेदाभास प्रतीत होता है, संशय है कि— 
अभेद भावना स्वरूपगत ऐक्य विषयक है, अथवा भक्तिका प्रकार विशेष है ? 
अभेद शब्द से स्वरूपगत अभेद की प्रतीति होती है। इस प्रकार पूर्व पक्ष के 
उत्तर में कहते हैं-उक्त अभेद भावना पूर्व कथित भक्तिका ही विकल्प अर्थात्‌ 
प्रकार विशेष है, प्रकरण बल से यह प्राप्त है। भक्ति का अथ भगवान्‌ का 
भजनहै, ऐहिक और पारत्रिक निखिल उपाधि निरसन हारा भगवान्‌ में मन 
लगाना ही भजनहै, यह ही निष्काम कमं हैं॥ उपसंहार में “ सच्चिदानन्द 
एक रस भक्ति योग में अवस्थित है, इस प्रकार उक्ति है, अतएव वह भक्ति का 
प्रकार विशेष है, अर्थान्तर नहीं है। परिचर्य्या-अ्च्चनादि क्रिया मानस 
अनुस्मरण के तुल्य वंह मैं हुँ” भावना भक्ति का प्रकार विशेष हे। अनुराग 
और भय से गढ़ आवेश होनेपर “वहमैं हूँ” इस प्रकार एकात्मभाव होताहे ॥ 

अभेद बोधक वाक्य सम ह ब्रह्मायत्त अर्थात्‌ ब्रह्म के अधीन होने के 
कारण ब्रह्म अभिन्न इत्यादि ब्रह्मायत्त वृत्ति के द्वारा भेद मे अभेद वुद्धि का 
निर्णय करते हैं । प्रह्लाद तन्मय होकर खेलते थे, कृष्ण ग्रह गृहीतात्मा होकर 
अनुसन्धान रहित हो गये थे । 

गोविन्द परिरम्भित होकर स्वाभाविक क्रियाओं म॑ आवेश नहीं रहा 
है । गति अनुराग ग्रादि से आक्रष्ट चित्र होकर गोपीगण तदात्मा होकर श्री 
कृष्ण की लीलाओं का अनुकरण किये थे । 

कुष्णान्वेषण कातर गोपीगण तदात्मा होकर भगवानकी लींलाओं का 
अनुकरण करने लगीं ॥ 


२६६ श्रीमदूभागवतभाष्योपेतम्‌ पाउ 


श्रियश्वात्यन्तिकीं ब्रह्मन्‌ येषांगतिरहंपरा ।,5।५।६३।६४ 

साधवो हृदयं भह्य साधूनां हृदयन्त्यहम्‌ 

सदन्यत्त न जानन्ति नाहं तेभ्यो मनागपि ॥४।४।६्‌८ 

विद्येव तन्निद्वारणात्‌ ।२।३।४८ 
एवं गुरूपासनयेक भक्तया विद्याकुठारेण शितेन धीरः 
बिवृश्चच जीबोशयमभ्रमत्तः सस्पद्य चात्मानसथ त्यजास्नम्‌ 

॥११।१३।३४ 

बिद्याविद्येममतनु विद्धघ्‌ द्ववशरीरिणाम्‌ 

मोक्षबन्ध करी आदय मायया मे विनिम्मिते ॥११।११।३ 

एकस्येव ममांशस्य जीवस्येव महामते 

बन्धोऽस्याबिद्ययानादिविद्यया च तथेतरः १।११।११।४ 


'सोऽहं ' इस प्रकार भाव भक्ति का ही प्रकार विशेष है, इस में पर-- 
अपरात्मक स्वरूपेक्य ज्ञान अर्धान्‌ परमात्मा जीवाःमा ऐक्य रूप ज्ञान नहीं 
हे। इस मे अन्य हेतुका प्रदर्शन करते हैं-- 

तापनी म प्रसङ्ग है कि--भगवानू ने ब्रह्मा से कहा है पद्मयोने ! तुम 
जिस प्रकार पुत्रों के साथ प्रीति पूर्वक अवस्थान करते हो। रुद्र जिस प्रकार 
निज गणों से नियत अवस्थान करते हैं, मैं भी उस प्रकार निज प्रिय भक्तों के. 
साथ नियत अवस्थान करता हूँ ॥ यहाँ भगवान्‌ का भक्त साहित्य प्रदशित है, 
“च कार से मेरा प्रिय भक्त मेरा ही नित्य ध्यान कर मोक्ष लाभ करता है, 
मैं उसको आत्म पर्यन्त दानकरता ह॥ इत्यादि वाक्य का ग्रहण हुआ है ॥ 
यहाँ नित्य प्रियत्व, स्वात्मदान, आदि भक्त सम्बन्ध में कहे गये हैं। स्वरूप 
का ऐक्य होने पर इस प्रकार भक्ति असम्भव हे । अतएव वह भक्ति का 

' प्रकार विशेष हे । अतएव गुरु कृपा सहकृत श्रीभगवान्‌ की उपासना से ही 
विमुक्ति होती है, इम प्रकार सिद्धान्त से कोई हानि नहीं है । 

मैं भक्त पराधीन ह.। मैं भक्त जन प्रिय हु. । और साधुगण मेरे 
हदय पर अधिकार करकेहे । मद्भक्त,साधुको छोड़कर मैं आत्मा की स्पृहा 
नहीं करता ह. अनन्या गति सम्पन्ना लक्ष्मीको भी नहीं चाहता ह॑ साधुगण 

मेरा हृदय हे, और मैं साधु का हृदय ह“। वे सव मुझ को छोड़कर अपर 
कुछ भी नहीं जानते हैं, और मैं भी उन सवकी छोड़कर अपर कुछ भी नहीं 
जानता हुँ ॥ 


आ० ३ वेदान्तदशनमु ३६७ 


अ + चाळ 
दर्शनाच ।३।३।४६ 
शिद्यते हृदय ग्रन्थि श्छिद्यन्ते सर्वसंशयाः 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि दृष्ठ एवात्मनीश्वरे ॥१।२।२१ 


श त्यादि बलीयस्तवाच न वाधः ।३।३।५० 


शा ज्ञान पूर्वक उपासना को विद्या करते हैं, उस से ही मुक्ति होती 
है, इस का विश्लेषण करते हैं- “ तमेवविदित्वा अत्ति मृत्युमेति ” उनको 
जानने से ही मुक्ति होती है, गति के लिए और मार्ग नहीं है” यहाँपर संशय 
यह है कि-कर्म किम्वा विद्या-कर्म उभय, किम्वा केवल ही विद्या ही मोक्ष 
का हेतु है? विद्या इस कर्मका शेष भाग है, अतएव कमं से पृथक्‌ वस्तु नहीं 
है, पक्षी दोनों पक्षों के साहाय्य से आकाश में उड़ते है, वेसे कर्म और विद्या 
उभय साधन से मुक्ति होती है, केवल विद्या से मुक्ति होती है, इसका 
निश्‍चय कैसे सम्भव है, इस का समाधान करते हैं- 

“तु ” शब्द शङ्का निरास के लिए है। विद्या ही मोक्ष का हेतु है। 
कर्म नहीं है, उभय मिलकर भी नहीं है, विद्या शब्द से ज्ञान पूर्वक भक्ति का 
वोध होता है, विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत इस ज्ञान भक्ति उभय स्थल में विद्या शब्द 
का प्रयोग किया है, विद्या कुठारेण शितेत धीर: राजविद्या राजगुह्यम्‌ i 
इत्यादि । अतएव विद्या शब्द कौरवशब्द के समान है, उक्त शब्द दोनों का 
वोधक है । मीमांसा शब्द से कमें ब्रह्म उभय मीमासाका ग्रहण होता है, उसी 
प्रकार तन्त्र से ज्ञात भक्ति उभय का ही वोध विद्या से होता हैं । 

विद्या एवं अविद्या मेरी तनु हूँ विद्या से मुक्ति होती है, अविद्या से 
वन्ध होता है। मेरा अंश जीव का वन्ध अविद्या से होता है, मुक्ति विद्या से 
ही होती है" । 

| वह मोक्ष विद्या द्वारा वह साक्षातूकार सेही होता है। इसका 
निरुपण करतेहें । मुण्डकोपनिषदभे उक्तहे-भगवान्‌ साक्षावुकार होनेपर हृदय 
की ग्रन्थि अर्थात्‌ उस का जीव न से रस प्रवणता का भेदन हो जाताहै समस्त 
संशयो का उच्छेद हो जाता ह, तथा सञ्चित प्रारब्ध उभय प्रकार के कम 
के कर्म का क्षय होता हैं Ce 
भगवद्‌ भक्ति योग से मन प्रसन्न हाता हं, ॐ र मुक्त सङ्ग का हा ज्ञान 
होता है, ज्ञान होनेपर चित्‌ जड़ ख्प अहार नष्ट होता हे, अतएव असस्भा- 
वनादि रूप संशय भी नष्ट हो जाता है, अनारब्ध मुलक कर्म समुह भी नष्ट 
हो जाते हैं, इस प्रकार ही ईश्वर साक्षात्‌ कार का फल है । 


२६८ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पाउ 


एकस्येव ममांशस्य जीवस्येव महामते 
बन्धोष्स्याविद्यायानादि विद्यया च तथेतर :॥१ १।११।४ 
श्रेयः सति भक्तिमुदस्य ते बिभो 
क्लिश्यन्ति ये केवल बोधलब्धये 
तेषामसौ क्लेशल एव शिष्यते 
नान्यद्‌ यथा स्थुलतुषावधातिनाम्‌ ॥१०।१४।% 
अनुवन्धादिभ्यः।३।३।५१ 
रह _गणेतत्‌ तपसा न याति न चेज्यया निर्वपणाद्‌ गृहाद्वा 
न च्छन्दसा नेव जलाग्नि सुय्ये बिना महत्‌पादरजोऽभिषेकस्‌ 
॥५।१२।१२ 
न रोधयति मां योगो न सांख्यं धमं एवच 
न स्वाध्यायस्तपस्त्यागो नेष्टापुत्त॑ न दक्षिणा । 
यथावरुन्धे सत्सङ्गः सर्वसङ्गापहो हि साम्‌ ११।१२।१-२ 


कर्म से मुक्ति होती है, अथवा कर्म ज्ञान दोनों से मुक्ति होती है-इस 
प्रकार परस्पर विरोधी वाक्यों का समाधान केसे होगा ? उत्तरमें कहते हैं-- 
विद्या ही मुक्ति का हेतु है, कर्म ज्ञान ही मुक्ति का हेतु है--इस वाक्य के साथ 
पूर्वोक्त वाक्य का विरोध नहीं है । क्योंकि श्रुति वलीयसीहे, श्र्‌ति में उक्त 
तमेव विदित्वा अतिमृत्युमेति उन को जानने से ही मुक्ति होती है। 
है । आदि शब्द से लिंगतथा युक्ति का समुच्चय है । इन्द्रने ब्रह्मा के समीप 
में उपस्थित होकर कहा कर्म धन आदिअन्य किसीसे सुखनहीं मिलताहै । ग्रत 
एव तत्त्व उपदेश कीजिये” सूत्रोक्त 'च' शब्द द्वारा विद्या से ही समस्त कर्म्म 
निम्भु ल होते हैं, इस प्रकार सिद्धान्त का संग्रह हुआ है, | अतएव विद्या ही 
मोक्ष का हेतू है ॥ 

ममांश जीवका बन्ध अविद्या से एवं विद्या से मोक्ष होताहे । हे विभो 
भक्ति विमा ज्ञान भी नहीं हो सकता हे। अभ्युदय अपवर्ग स्वरूपों का एक 
मात्र उत्स भक्ति हैं, जैसे सरोवर निखिल निझरोंक्रा उत्स हँ, जोजन आप की 
भक्ति की छोड़कर केवल आत्मवोधके लिए. चेष्टा शील होता है, बे जन केवल 
क्लेश के भागी वनते हैं. जैसे तण्डुल के लिए अन्त: कणहीन धान्य राशिको 
कटने पर चावल तो निकलता है नहीं परन्तु क्लेश ही होता है। 
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07 थ त्व व्‌ ८. न = ७", 
प्रज्ञान्तर पृथकलवत्‌ दाष्टश्च तद क्तम | ३।३।५२ 
ज्ञान मात्र परं ब्रह्म परमात्मेश्वरः पमान्‌ 
दृश्यादिभिः पृथग्‌भावेभंगवानेक ईयते ॥३।३२।२६ 


अनन्तर सद्‌ गम्यत्व गुरा का उपसंहार प्रदर्शन करते हैं, “ अतिथि. 
देवो भव ” इस प्रकार. तैत्तिरीयक उपनिषत्‌ म उक्त हें। यहाँपर संशय हे 
सदुपासना मुक्ति का कारण है अथवा नहीं ? गुरु प्रसाद सहित ईश्वर उपासना 
से ही मोक्ष सम्भव होने पर सत्‌ की सेवा की आवश्यकता ही कया है ? इस 
प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं--अनुबन्ध शब्दका अथ है-महदूपासना निवन्ध हैं । 
देव भाव से उस की सेवा कर्तव्य है। उन के अनुग्रह से ही मोक्ष होता है । 
तत्त्वविदगण कहते हैं-हे रह गगा ! तपस्या, ईज्या, सन्यास, वेदपाठ, जल 
अग्नि और सूर्य्यं की पूजा के द्वारा जो फल लाभ नहीं होता हैं , वह केवल 
सज्जन के पादरज के अभिषेक से लाभ हो जाता है। भगवान्‌ उद्धव जी 
से कहा है--सर्व सङ्गच्छेदनकारी सत्‌ सङ्ग जिस प्रकार मुझ को वाध्य 
करता है उस प्रकार योग. सांख्य, धर्म इवाध्याय, तपस्या, त्याग, इष्टा पत्ते, 
दक्षिणा ब्रत, यज्ञ, वेद, तीर्थ समूह, नियम, यमादि वाध्य नहीं कहते हैं । 

यहाँपर श्रीभगवान्‌ ने स्वयं ही सत्सङ्ग को ही अन्तरंग साधन कहा 
है, आदि शब्द से तीर्थ सेवा एवं दूसरे की निन्दा भी निषेध हे, और भी उक्त 
है, श्रीभागवत्‌ में श्रद्धायुक्त सेवाभिलाषी पुरुष की पुण्य तीर्थ वास से मह 
सेवा द्वारा वासुवेव की कथा में रति होती है,हरि सर्व देवेश्वर तथा आराव्य 
हैं, किन्तु ब्रह्म शिवादि की अवज्ञा नहीं करनी चाहिये। यहाँपर कहना है 
कि--गुरु और सत्‌ प्रसङ्ग लाभ में भगवान्‌ का अनुग्रह ही कारण है, अतएव 
भगवान्‌ की कृपा को ही मोक्ष का हेतु कहना उचित है। समस्त प्रवृत्ति 
भगवान्‌ को ही हेतु करती है। परन्तु तच्छुतेः । सूत्र में निर्णय हुआ है ॥ 
अतएव देशिकादि अनुग्रह को मुक्ति का कारण कहना अयुक्त है । 

उस के उत्तर में कहतेहैं-यद्यपि भगवानूकी इच्छा कार्य मात्र के प्रति 
कारणहै, तो भी गुरु प्रसाद को अवश्य ही कारण मानना होगा “ कृत प्रयत्ना 
पेक्षस्तु ” इत्यादि सूत्र में निर्णय हुआ है। और भी भक्ताधीन श्रीहरि निज 
अनुग्रह शक्ति को प्रायः भक्तों को प्रदान कर देते हैं । अतएव अनुग्रह विषय 
में साधुओं का स्वातन्त्र्य ही स्वीकार्य हैं, साछुगण के द्वारा अनुगृहीत जन 
में भगवान्‌ अपने अनुग्रह का प्रकाश करते रहतेहैँ ” यह सव वाक्य द्वारा सव 
समाधान तथा वैषभ्यादि का निवारण होता हे । | 

“ यथा क्रतु ” इत्यादि श्रुति वाक्य में संशय है--गुरु प्रसन्नता के 
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ज्ञान योगश्च मन्निष्ठो नेगु ण्यो भक्तिलक्षणः 

हृयोरप्येक एवार्थो भगवच्छब्दलक्षणः ॥३।३२।३२ 

तस्मात्वं सर्वभावेन भजस्व परमेष्ठिनम्‌ 

तद्गुणाश्रयया भक्त्या भजनीयपदाम्वुजस्‌ ॥३।३२।२२ 

न सामान्यादप्युपलब्धे मृ त्युवन्न लोकापत्तिः ।३।३।५३ 

येऽन्पेऽरविन्दाक्ष विमुक्तमानिन 
स्तय्यस्तभावादविशुद्ध वुद्ध यः ॥ 
आरुह्य कृच्छु ण परं पदं ततः 
पतन्त्यधो ऽनादृतयृष्मदङघ्रयः ॥१०।२।३२ 


साथ ब्रह्मोपासना का निज तारतम्य के अनसार फल तारतम्य होगा अथवा 

हीं ? निरञ्जनः परमं साम्यमुपति ” वाक्य में विशुद्ध होकर परमसाम्य 
प्राप्ति के श्रवण मे फल का कोई विशेष नहीं देखा जाता है, अतएव उस के 
तारतम्य सम्भव नहीं हु, नानाविध मागे के द्वारा यदि किमी एक नगर में 
गमन किया जाता है तो जो व्यक्ति जिस मार्ग से गमन किया है, उस का जो 
. दशन हू, अन्य मागं म गमन करने वाले के दर्शन से कछ विशेष नहीं हे, अत 
एव उपासना विशेष म ब्रह्म प्राप्ति रूप फल में कोई विशेष नहीं 

इस प्रकार संशय का उत्तार देते हैं--' विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत ?? इस वाक्य 
म दा प्रज्ञाव्थक्त हो रही ह, एक शाब्दी, दुसरी उपासना उस के भेद के अनु 
सार उपासक का भी प्राप्य साज्ञात्‌ का भेद होता है, इस लिए ही वेद में 
क्रतु क अनुसार फल का भेद कहा गया है, अतएव उपासना के अनुसार 
भगबद्दृशन को भी उसोप्रकार मुक्ति रूप जानना चाहिए । साम्य और 
पारम्य चरञ्जन्याश म ह अर्थात्‌ उपासक का उपासना की निर्म्मलत्बादि क 
अनुसार उसका फलसिद्ध होगा । 

एक ज्ञान स्वरूप भगवान ब्रह्म परमात्मा ईश्वर पुरुष आदि रूप उपा 
सना की विविधता के कारण दृष्ट होते हैं। अतएव सर्व भावसे ईश्वर क 
भजन करो तद गुणाश्रय भक्ति के द्वारा भजनीय पदाम्बुज का भजन करो । 
पुनर्वार आशाङ्का करलेहैँ-विद्या के विना दर्शन नहीं होता है, और 

दर्शन के विना विमुक्ति नहीं होती है, रह दोनों ही अयुक्त हैं, भगवम्‌ प्राकट्य 
के समय विद्याशुत्य व्यक्तिने भी भगवन्‌ दर्शन किया था, और ज्ञानलाभ करने 
के वाद भी मुक्ति नहीं हुई है । इस प्रकार संशय निरास के लिए कहते हैं 
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परेण च शब्दस्य ता द्विथ्यं भूयस्थात्त वनुवन्धः ।२।२।५४ 
तथा न ते माधव तावकाः कॅवचिद्‌ र 
भ्रश्यन्ति मार्गात्‌ त्वयि वद्धसोहूदाः 
त्वयाभिगुप्ता विचरन्ति निर्भया 
विनायकानी कपसूर्ड सु प्रभो ॥१०।२।३३ 
यदि न समुद्धरन्ति यतयो हृदि कामजटा 
दुरधिगमोऽसतां हृदि गतोऽस्मृतकण्ठमणिः । 
असुतृपयोगिनामुभयतोऽप्यसुखं भगव 
नपगतान्तकादनधिरूढ़पदाद्‌भवतः ॥१०।८७।३ 


ह Mt 22 ...... 
सूत्रस्थ अपि शब्द अवधारणात्मक हैं, सामान्यात्‌ साधारण से मृत्यु होनेपर 


जैसे मुक्ति नहीं होती है, वैसे सामान्य रूप दर्शन (उपलब्धि) से मुक्ति नहीं 
होती है, सामान्य दर्शन से स्वगादि फल होता है, जेसे विद्याधर व नृग का 
हुआ था। स्मृति कहती है सामान्य दर्शन से लोकादि प्राप्त होती हैं। और 
मुक्ति जनक विशेष दर्शन से मुक्ति होती है । दर्शन दो प्रकार हे-आवृत तथा 
अनावृत है, पुण्याधिवय हैं, प्रथम दर्शन हैं, उस से स्वर्गादि प्राप्ति होती है । 
अन्तिम दर्शन होनेपर अर्थात्‌ विद्या के द्वारा लिङ्ग देह नाश होनेपर परम 
प्रियत्व धर्म युक्त श्रीभगवान्‌ का दर्शन होता है। चक्र स्पर्श से असुरों का 
लिङ्गदेह नाश हो जाता है, और असुरों की भुक्ति होती है, दृष्टि भी उन्मुक्त 
होती है । नहीं तो अनेक वाक्यों का विरोध होगा । 

त्वदीय जनगण कभी पतित नहीं होते है, यदि कहें कि जो जन विवेक 
द्वारा मुक्त हुआ है, उन के लिए भगवद भजन करता आवश्यक नहीं है, भगवत्‌ 
भजन को छोड़ कर कोई भी मुक्ति प्राप्ति नहीं करतेहैं, वे केवल आभिमानिक 
मुक्त होते हैं, क्योंकि वे सव श्रींभगवल्‌ के प्रति भक्तिभाव नहीं रखते हैं, अत 
एव वृद्धि शुद्ध न होते के कारण अनेक कलेश द्वारा मोक्षा के निकट तक पहुंच 
जाते हैं, प्रभू चरणों के प्रति आदर भाव न होने के कारण विघ्नों से अभि 
भूत होकर संसार वासना को प्राप्त करते हैं, लिङ्ग शरीर को विनष्ट करने 
वाली एक मात्र श्रीप्रभुभक्ति है । 

भक्ति से ही मुक्ति-होतीं है, इस को दृढ़ करने के लिए कहते हैँ-मुण्डक 
में है, आत्मलाभ प्रवचन मेधा, श्रवण से नहीं होताहै, किन्तुवह श्रीप्रभु जिसको 
अङ्गीकार करते हैं, उसे ही अपलभ्य होते हैं, यहांपर संशय हैं; वरण ही 
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अत्मनः स भाव ची 
एक आत्मनः शरीर भावात्‌ ।३।३।५५ 
उदर मुपासते य ऋषिवत्म॑सु कूपदृशः 
परिसरपद्धति हृदयमारुणयो दहरम्‌ 
तत उदगादनन्त तवधास शिरः परमं 
पुनरिह यत्‌ समेत्य न पतन्ति कृतान्तमुखे। १ ०।८७।८१ 
ES न ति > 
मूक्ति के लिए यदि कारण हे तो विद्या की कोई आवश्यकता । नहींह ? इस 
पुर्व पुक्ष का निरास के लिए कहते है ।-- 
भक्ति लोभ होने पर हो मुक्ति होतीहे, वरण शब्द भक्ति प्रेरणा प्रापक 
ह्‌ भक्ति श्रीभगवान को बशीभुत करती हैं, जो दुश्चरित अशान्त असमाहि 
हे और जिस का मनस्थिर नहीं है वह प्रज्ञान से श्रीपरमेश्वर को प्राप्त नहीं 
कर सकता ह सदाचार निरत जितेन्द्रिय व्यक्ति श्रीहरिको प्राप्त करता है, इस 
प्रकार वचन से क्रम पूर्वक साधन अुद्यश्संकेत है, क्रम इस प्रकार हैं--प्रथम सत्‌ 
प्रसङ्ग और साधुसेवा, उस से तिजस्वरूप भगवत्‌ स्वरूप के साथ सम्वन्ध 
ज्ञान, भगवम्‌ इतर वस्तुमेंतरितृष्णा अनन्तर भगगद्‌ भक्ति , उम से प्रिय रूप 
स प्रभु को वरण इस क अनन्तर उन का स्वाक्षात्‌ कार होता है । 
आप क भक्तगण उस प्रकार संसार आवत्त में पतित नहीं होते हैं 
आप क साथ वे सोहाह वद्ध हृदय होते हैं। और विघ्नं के शिर पर पैरधर 
कर वे विचरण करते हैं 
यदि कामवासना को हृदय से विदूरित नहीं करते हैं, तव विस्मृत कण्ठ 


> ~ 


मणि के समान वे सत्र आप को प्राप्त न होकर वञ्चित हो जाते हैं 

दास्य सस्यादि भावद्वारा प्रारम्भ से ही परमव्योम में अनेक सुकृति 
मान व्यक्ति गणा हरि को उपासना करते हैं, और वहाँपर उत का दर्शन भी 
करते हैं शान्त भावा क्रान्त कोई कोई व्यक्ति जाठरादि मेंउन की उपासना 
करते हैं, यहांपर विचाय्य विषय है कि जाठरादि में श्रीहरि उपास्य हे अथवा 
नहीं ? जाठरादि प्राकृत हे, प्राकृत में उपासन। सम्भत नहीं ह, किन्तु अप्रा 
कृत परम व्योम वेक्रण्ठ में श्रीहरि नित्य विराजित हे, अतएव वहाँ उनकी 
उपासना नित्य कत्तव्य है, इस प्रकार पूर्व पक्षका उत्तर प्रदान करते हैं । कोई 
कोई शाखाध्यायी शरीर में अर्थात्‌ जठर में हृदय में एवं ब्रह्म रन्द्र में आत्म 
रूपी श्रीविष्णु की उपासना करता कत्तंत्य मानते हैं। उक्त स्थानोपर उन 
की सत्ता हे, “गृह कोण में यदि मधु प्राप्त हो तो पर्वत में जाने की आवश्य 
कता क्या हे” | 


श०३ वेदान्तदर्शनम्‌ २७३ 


व्यतिरेकस्तद्भावभावितवान्नतूपल ब्धिवत्‌ ।३।३।५६ 
वदन्ति तत्त्वविदस्तस्वंयज्ज्ञानमद्वयं 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानितिशब्दश्चते ॥१।२।११ 
त्वं भक्ति योगपरिभावितहृत्‌सरोज 
आससे श्रुतेक्षितपथोननुनाथ पु साम्‌ 
यद्यद्धिया त उरुगाय विभावयन्ति 
तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय ॥३-४।११ 


श्रीमदूभागवतमें उक्तहे, हे अनन्त ! स्थूल वुद्धि युक्त व्यक्तिगण ऋषि 
वत्मं में तथा नाड़ी पद्धति हृदय दहर में आप की उपासना करते हैं। और 
जो उस से उन्नत होकर आप के श्रेष्ठ धाम परव्योम को प्राप्त होते हैं, उनको 
पुनर्वार प्रपच्च में आकर जन्म मृत्यु प्रवाह में पड़ना नहीं होता है 

यथा क्रतु इस वाक्य में माधुर्य्य एवं ऐशवर्य्य गुणक उपासना कहीगई 
है । “ तेन प्राप्तिशच तत्तद्गुण स्वरूपेण ” छन्दत उभयाविरोधात्‌ ” येदोनों 
सूत्रों में साधु संगानुयायिनी इश्वर कल्पना से माधुर्य्यं ओर ऐश्वयं के अनुसार 
जीवों की प्रवृत्ति तथा प्राप्ति के भेद का वर्णन है, यहाँ संशय है कि-जिस उपा 
सना के द्वारा जिस गुणके साथ स्वरूपका ध्यान किया जाता है, उस के द्वारा 
उस स्वरूप की प्राप्रि होती है? अथवा ध्यान गुण से अरिरिक्त स्वरूप की 
प्राप्ति होती है ? ध्येय वस्तु एक होनेके कारण उभय प्रकार के ध्यानमें ध्यात 
गुण से अतिरिक्त स्वरूप की प्राप्ति होती है, इस प्रकार निश्चय होनेपर उत्तर 
करते हैं-शंकाच्छेद के लिए सूत्रस्थ ' तु? शब्द है, ध्यान से अतिरिक्त गुण 
की प्राप्ति नहीं होती है, केवल ध्येय गुण की ही प्राप्ति होती है, जिस प्रकार 
ध्यान किया जाता है, प्राप्ति में उसी प्रकार उदय होता है, अतिरिक्त गुण की 
सत्ता ध्येय में हीने पर भी ध्यानानुरूप ही गुणका प्रकट होताहै । इस प्रकार 
क्रतु के अनुसार फल ” इस श्रुति वाक्य की भी सङ्गति होती है । 

एक अद्वय ज्ञान तत्त्व हो साधक के साधन तारतम्य से त्रिविध रूपमें 
प्रति भात होता है। 

हे नाथ ! तुम भक्त के हृदय सरोज में निरन्तर निवास करते रहते 
हो, शास्त्रानुसारि दृष्टिसे ही तुम अवगत होते हो, हे उस्गाय ! जो भी व्यक्ति 
जिस प्रकार भावयुक्त वुद्धि से तुम्हारी उपासना करता है उस के समीप में 
तुम उपासना के अनुसार ही अपने को प्रकट करते हो । 


२७४ श्रीमदृभागवतभाष्योपेतम्‌ पा३ 


अङ्गाबपद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम्‌ ।३॥३॥५७ 
यजन्ते विततेयेज्ञर्नानारूपासराख्यया ॥१०।४०।५ 
यजन्ति त्वन्मयास्त्वां वे बहु मूर्त्येकम्‌त्तिकम्‌ ॥१०।४०।७ 
सर्वे एव यजन्ति त्वां सर्वदेवसयेश्वरस्‌ 
येऽप्यन्य देवता भक्ता यद्यप्यन्यधियः प्रस्तो ॥१०।४०।४ 
सडूल्पो विदितः साध्व्यो भवतीनां मदच्चनभ्‌ 
मयानुमोदितः सोऽसौ सत्यो भवितुमहँति ।१०।२२।२५ 


मन्त्रदिवत्‌ वाविरोधः ।३।३।५८ 
ग्रस्य ब्रह्मादयो देवा वेदा लोकाश्चराचराः 
नामरूपविभेदेन फलूग्बा च कलयाकृताः ॥८।३।२२ 
मनोबचोभ्यामनुमेय वत्मंनो 
देव क्रियायां प्रतियन्त्यथापि हि ॥१०।२।३६ 
शृण्वन्‌ गृणन्‌ संस्मरयंश्च चिन्तयन्‌ 


उस प्रकार सङ्कल द्वारा जव प्रवृत्ति होती है तव प्राप्ति भी संकल्पानु 
सार भो होती है, दृष्टान्त से परिस्फुट करते हैं-- 
यज्ञांग समूह उस ऋत्विक्‌ का नियत कर्तब्य यजमानके द्वारा अध्वर्य्यू 
होता उद्गाता और ब्रह्मा के इच्छानुसार वरण किया जाता है। अववन्धन 
का अर्थ नामकरण है । अध्वर्य्यु आपको वरण करता हुँ। इस प्रकार है। 
यहाँपर जिस प्रकार यजमान की इच्छा ही कर्म भेद से दक्षिणा भेद में प्रवृत्ति 
के लिए कारण है। उसी प्रकार सकल जीवों की इच्छानुसार माधुय्ये एवं 
ऐश्वय्ये स्वरूप में उपासना की प्रवृत्ति हे 
अनेक देवतारूपों में आप की उपासना लोक करते रहते हें । अनेक 
मृत्तियो में आप ही मूल केन्द्र स्वरूप एक मूत्ति हे. अतएव अनेक रूपों गें आप 
की उपासना लोक करते रहते हे । सर्वदेवमय ईश्वर आप की लोक इच्छानु 
रूप उपासना करते हूँ, जसे मेघ से जल प्राप्त कर नदी समूह सागर में मिलित 
होते हे। 
जो जन जिस प्रकार सडुल्प से मेरी अच्चंना करता है, वह उस रूप 
से ही फल प्राप्त करता है, इस लिए आप की आराधना का फल भी अनुरूप 
अवश्य ही मिलेगा। 


क्ष ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २७५ 


नामानि रूपानि च मङ्गलानि ते । 
क्रियासु यस्त्वचरणारविन्दयो 
राविष्टचेता न भवाय कल्पते ॥ १०।२।३७ 


भूम्नः कतुवत्‌ ज्यायस्त्रम्‌ तथाहि दशंयति।३।३।५६ 
स वाच्यवाचकतया भगवान्‌ ब्रह्मरूपधृक्‌ 
नामरूपक्रियाधत्ते सकर्माकर्मकः परः ॥२।१०। ३६ 
स सर्वेधी वृत्त्यनुभुत सर्व 
आत्मा यथा स्वप्नजनेक्षितेकः 


तं सत्यमानन्दर्निधि भजेत | 
नान्यत्र सज्जेद्‌ यत आत्मपातः ॥२।१।३४ 


इस के वाद उद्धव आदि के विभिन्न ऐश्वर्य माधुर्य भाव दर्शन से 
असन्तुष्ट होकर समाधान फे लिए उदाहरणान्तर प्रस्तुत करते हैं । मन्त्र के 
समान उस उस विषयक भक्ति प्रवत्तन के लिए उस प्रकार संकल्प जानना 
होगा। जिस प्रकार एक ही मन्त्र अनेक कर्म में कभी दौ कर्मों में कमी एक 
कमं में प्रयुक्त होता है, ठीक उसी प्रकार उद्धव आदि की ऐश्वय्य माधुर्य 
विषयक भक्ति के प्रवत्तेन के लिए कभी ऐश्वर्य कामना ऐश्वर्थमे प्रवृत्ति होती 
है, कभी तो माधुर्य कामना से माधुय में प्रवृत्ति होती है। आदि शब्द से 
काल कमका ग्रहणहै, जिस प्रकार एक ही काल कभी कुसुम पत्रादि का कभी 
निष्पत्रता का तथा कभी वाल्यका और कभी तारुण्य का कारण होताहै, उस 
प्रकार जानना होगा । इस से विरोध का सामञ्जस्य होता है, जिस 
गुण से जिस स्वरूप की उपासना करता है, उस गुण की मोक्षमें स्फूत्ति होती 
है, अत चिन्तित गुण से अरिरिक्त गुण का संक्रमण नहीं होता है । 

अपनी रुचि के अनुसार उपासना के लिए एक होकर भी अनेक रूप 
में आपप्रतिभातहैँ, नामरूप भेदसे ब्रह्मादि अनेक देवता तथा चर अचर समस्त 
वस्तु दृष्ट हैँ, वे सव ही आप की स्वरूप शक्ति से ही. हुई है, मन और वाणियों 
के अगोचर आप है तथापि भावानुरूप भक्ति योग द्वारा आप प्रत्यक्ष होते हैं । 

आप के नाम रूप समूह मङ्गलमय हैं, इन सव के श्रवण ग्रहण स्मरणा 
चिन्तन कर जो भी व्यक्ति आप की उपासना करता है, वह भक्ति योग में 
आवि चित्त होने पर पुनर्वार संसार में पतित नहीं होता है । 

अनन्तर कुछ विषयों पर विचार किया जारहा है। “ जो एक होकर 


२७६ श्रीमदुभागवतभाष्योपेतमु पा३ 


नाना शब्दादि भेदात्‌ ।।३।६० 
कृतं त्रेता द्वापरश्च कलिरित्येषु केशवः 
नानावर्णाभिधाकारो नानेव विधिनेज्यते ॥११।५।२० 


विकल्पोऽविशिष्ट फलत्वात्‌ ।३।३।६१ 
वह्वाचाय्यंविभेदेन भगवन्‌ समुपासते ॥१०।४०।७ 


अनेक रूप में प्रकाशित होतेहे, अथ कस्मादुच्यते ब्रह्म” यह सव श्र्‌ ति प्रसिद्ध 
है, वेदुर्यं मणि के समान परस्पर विलक्षण अनेक रूप श्रीभगवान के हैं। बह 
एक होकर भी बहु होते हैं। प्रकार अनेक होने पर गुण भी अनेक होगा । 
इस में संशय है कि समस्त उपासना में स्वरूप गत और गुणाति बहुत्व का 
चिन्तन करना है, अथवा नहीं, समस्त उपासनामें आनन्द की अपेक्षाहै, भौर 
एक वस्तु में वहुत्व का विरोध सुस्पष्ट होने पर वहुत्व चिन्ता अयुक्त हे, इस 
पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हें--सकेत्र ब्रहुत्व चिन्तनीय है, परमेश्वर में वहुत्व 
गुण समस्त गुणों मे श्रेष्ठ, ज्योतिष्टोमादि क्रतु जेसे आरम्भ से अवभृत स्नान 
पर्यन्त समस्त क्रतु विभाग में अनुवर्तन होकर ज्येष्ठ हे, वैसे ईश्वर का यह 
भूमा गुण सकल गुणों में अनुस्यूत होने के कारण सर्वश्रेष्ठ है। भूमा ही सुख 
स्वरूप हँ, अल्प में सुख नहीं हैं। अतएव आनन्द आदि के साथ भुमा का 
अविच्छेदच सम्पर्क होने के कारण इस भूमा के विना कर्म का नित्यत्व सिद्ध 
नहीं होगा ॥ 

एक ब्रह्म ही वाच्य वाचक रूप में अवस्थित हैं, नाम रूप क्रिया आदि 
भी आप ही हैं । 

आप आत्मा के समान सव के द्रष्टा हैं, अतएव उन आनन्द निधि का 
ही भजन करे अन्यत्र आसक्त होने पर संसार संक्रमण अनिवार्य होगा । 

अधुना उन सव वहु रूपों में उपासना एकविध हे अथवा अनेक विध 
है, इस प्रकार सन्दह में निर्णय है कि उपास्य स्वरूपमें अभिन्न होने के कारण 
उपासना एक प्रकार ही है, इस कथन के उत्तर में कहते हैं-उन सव ख्पों 
में उपासना भी अनेक विध है, रूप भेद से उपासना भी पृथक्‌ पृथक है, क्यों 
कि शब्द से ही वसा अर्थ प्राप्त होता है। उपास्य वाचक नुसिह आदि शब्द 
मन्त्र आकार कार्य वेलक्षण्य होने के कारण स्वरूप गत एकता होने पर भी 
उपासना में भेद भी स्वाभाविकै, स्मृतिमें उक्त है--भगवान्‌ केशव की सत्य” 
्रेता-द्वापर और कलि इन युग भेद से अनेक संज्ञा होती है, नाना वर्ण, रूप 
आकार मे विविध विधान से पूजित होते हैं, अतएव पूजा विभिन्न है । 


७०३ वेदान्तदर्शनम्‌ २७७ 


सर्वएव यजन्तित्वां सर्वदेवमयेश्वरम्‌ 

ये ध्प्पन्यदेवता भक्ता यद्यप्यन्यधिय: प्रभो ॥ १०।४०।& 
काम्यास्तु यथाकामं समुचचीयेरन्ञ वा पू्हेलभावात्‌।३।३।६२ 

अकामः सर्वकामो वा मोक्षकाम उदारधीः 

तीव्रेण भक्तियोगेन यजेत पुरुषं परम्‌ 


श्री तृसिहादि पुरुषोत्तम रूप की उपासना अनेक प्रकार है, यह पूर्वे में 
कहा गया है, अनन्तर उन सव रूपों की उपासना मिलित रूपसे होगी अथवा 
विकल्प रूप से, इस प्रकार जिज्ञासा में उत्तरहैं-उनसव की समुच्चयरूप से 
ही उपासना उचित है, उस कथन के उत्तर में सिद्धान्त करते हैं। उन सव 
स्वरूपों की उपासना अनुष्ठान में विकल्प है । कारण उपासना में फल एक 
रूप है। जिस प्रकार सत्‌ प्रसङ्ग के अनुसार भगवत्‌ संकल्प से जिस प्रकार 
उपासना लब्ध होती है, वह रूप ही अनुष्ठेय है, अन्य उपासना की आवश्य 
कता नहीं है। समस्त उपासना का मोक्ष साक्षात्‌ लक्षण फल एकरूप है । 
एक अनुष्ठान से उक्त फल प्राप्त होनेपर अन्य अनु्ठानकी आवश्यकता ही क्या 
है ? यद्यपि “ तद्विदुषाम्‌ ” इस सूत्रमें यह विषय कहागयाहै तो भी हृढ़ता 
के लिए पुनर्वार कहा गया है। अतएव इस में पुनरुक्ति दोष नहीं है । 
विभिन्न आचार्यो के उपदेश के अनुसार उपासना विभिन्नता होती है, सर्वदेव 
मय आप की उपासना सभी व्यक्ति करते हैं । 

श्रीनृसिह आदि स्वरूपों की उपासना एकान्त भक्त के लिए नित्य है, 
अनन्तर कोत्ति-लोक--जय सम्पत्ति फल हेतु जो सव ब्रह्माच्चंना की वार्ता 
वृहदारण्यकोपनिषद्‌ में उक्त है, उन सव का अनुष्ठान कत्तव्य है, अथवा नहीं? 
इसु प्रकार संशय में कहना है कि विकल्प ही अनु यहै, इस के उत्तारमें कहते 
हें -कोत्ति आदि के हेतु उपासना काम्य है, इस में भगवद्‌ साक्षात्‌ कार की 
अपेक्षा नहीं है, कामना के अनुसार फल भेद भी है, अतएव स कामी उपासक 
कामनानुसार ही उपासना कर सकते हैं, कामना न होने पर उन सव की 
उपासना. नहीं करनी चाहिए । मुमुक्षु कभी सकाम नहीं होताहै, यहि कभी 
कामना का उदय हो तो भी श्रीहरिकी ही उपासना करें. श्रीहरि उसकी वह 
फल प्रदान करेंगे । 

स्मृति में उक्त है--एकान्त उक्त अथवा सर्वकाम भक्त ही हो वह तीब्र 
भक्ति योग द्वारा एकमात्र श्रीहरि की आराधना करें । इस से यज्ञीय उपासना 
की व्याख्या सुस्पष्ट हुई है। पूर्णानुमान सोपाधिक है । 


२७5 श्रीमद्भागवत भाष्योपेतमु पाइ 


अङ्ग पु यथाश्रयभावः ।३।३।६३ 
तस्यावलोकमधिक कृपयातिघोर 
तापत्रयोपशमनाय निसृष्टमक्ष्णोः 


स्निग्धस्मितानुगुणितं विपुलप्रसादं 

ध्यायेच्चिरं वितत्षावनया गुहायाम्‌ ॥३।२८।३१ 
शिष्टेश्च ।१।२।६४ 

ध्यानायनं प्रहसितं बहुलाधरोष्ठ 

भासारुणायिततनुहिजकुन्दपङ्क्तिः 

ध्यायेत्‌ स्वदह्लकुहरेऽवसितस्य बिष्णो 

भक्तयाद्रेयापितमना न पृथगदिहृक्षेत्‌ ॥३।२८।३३ 


अंगी गुणों का ध्यान प्रसङ्ग समाप्त के अनन्तर अङ्ग गुण ध्यान का 
विचार प्रारम्भ करते हैं; भगवत्तत्व ही नित्य अंगी है और गुण समुह नित्य 
अंग हैं, यहाँपर अङ्गी शब्दसे श्रीविग्रह स्वरूप और अंग शब्दसे उनके मुखादि 
को जानना होगा । 

श्रीगोपाल तापनी में उक्त है “ तमेकं गोविन्दं, » नमो विइवरूपाय 
अनन्तर मुख नेत्रादि सकल अंगों में मन्द हास्य और कृपादृष्टि प्रभृति गुणों 
का निर्देश हे। यहाँपर अवयवावयवी : दोंनों का कथन समान रूप से हैँ । 
यहाँपर संशय है कि मुखादि अंग के मन्द हास्यादि गुणों का पृथक्‌ चिन्तन 
उचित है अथवा नहीं है । a 

अङ्गि गुण ध्यान द्वारा पुरुषार्थ सिद्ध होने से पृथक्‌ रूप से अंग गुणका 
चिन्तन का प्रयोजन क्या है। विशेष फल न होने के हेतु उसका ध्यान नहीं 
करना चाहिए। इस पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं--जो गुण जिस गुण का 
भ्राश्रय हे उस अंग में उस गुण का चिन्तन करना उचित है, मुखं में मन्दहास्य 
और प्रिय भाषण ेत्राम्बुज में कृपावीक्षण प्रभृति अवश्य चिन्तनीय हे । 

श्रीहरि के अवलोकन का ध्यान अनवरत निर्मल मन से करें उनका 
अवलोकन अधिक ङृपापूर्ण हैं, तापत्रय काः उपशमक है, स्निग्ध स्मित एवं 
. विपुल प्रसाद युक्त हे । , 

स्तुति के अन्त मे “ मैं ” जिस प्रकार उनकी स्तुति के द्वारा आराधना 
करता ह. उस प्रकार तुम सव पञ्चपद का जप तथा श्रीकृष्ण का ध्यान कर 
संसार से उद्धार हो जाओगे ” इत्यादि रूप मैं शिष्यों के लिएं इतसव अंग 


चाइ वेदान्तदर्शनम्‌ २५ 


हट 


समाहारात्‌ | ३।३।६५ 
अपीव्यदशनं शश्वत्‌ सर्वलोकनमस्कृतम्‌ 
सन्तं वयसि कंशोरे भृत्यानुग्रहकातरम्‌ ॥३।२८।१७ 
की्तेन्यतीर्थयशसं पुण्यश्लोकयशस्करम्‌ 
ध्यायेह्‌ बं समग्राङ्ग यावन्न च्यवते मनः ॥३।२८।१८ 
णुएसाधारण्पत्रु तश्व ।२।२।६६ 
ध्वान्तागारे धृतमणिगणं स्वाङ्गममर्थप्रदीपस्‌ ॥१०।८।३० 
सञ्चिन्तयेद्‌ भगवतश्चरणारविन्द 
बज्त्राङकुशध्वजसरोंरुहलाञ्छन्नाढयम्‌ 
उत्तुद्भरक्तविलसन्नखचक्रवाल 
ज्योत्स्नाभिराहतमहद्धुदयान्धकारस्‌ ॥३।२८।२१ 


गुणोंका ध्यान करने का उपदेश होनेके कारण उसका वहाँपर चिन्तन करना 

कर्तव्य है । ‘ 

मन्दहास का ध्यान कथनानन्तर स्फुट हास का ध्यान कहते हैं। श्री 

विष्णु के प्रहसित का ध्यान करें। किस प्रकार है, अति मनोरम है, ध्यान 

के विना ही हृदय में निविष्ट हो जाता है, सौन्दय्यं का भी वर्णन करते हैं । 

अधिक रूप से अधर ओष्ठ की कान्ति द्वारा अरुणीभूत हो गयाहै, दन्त पड क्ति 

जिस हास में इस प्रकार शोभा हुई है। भक्त द्वारा मन की उन में अर्पेण कर 
हदय में सर्व दाधयान करा और मन की विचलित न करें । 

“ यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी ” यहाँपर केवल कृपादृष्टि ही 
प्रदर्शित हुई है, यहाँ अन्य कोई उपदेश नहींहै, अतएव उससे भिन्न अन्यकिसी 
गुण का चिन्तन न करे। इस के उत्तर में कहते हैं। यहाँ एकमात्र गुणको 
उक्ति से अन्य गुण का उपसंहार किया गया है। तृतीय सूत्र से “न” कार 
, का अनुवर्तन हुआ है, अतएव उक्त श्रुति की न्यूनता नहीं होती है। 

अति सुन्दर कैशोर में स्थित भक्तानुग्रह कातर कीत्तेनीय पवित्र यशा 
पुण्य श्लोक को यश प्रदान कारी श्रीप्रभु के समस्त अङ्गों का धूयान करे जव 
तक मत चञ्चल नहीं होता है । 

उक्त स्थल में ही उक्त गुण का चिन्तन आवश्यकहै इस प्रकार आक्षेप 
करते हैं, ब्रह्म के सकल अङ्गों में सकल गुणों का चिन्तन करें, क्योंकि श्रुति 
में उनके सर्वतोभावेन पाणि पादादिं का उल्लेख है। “ सवेत: पाणिपादं ?' 
स्मृति में भी उक्त है, परमेश्वर के सकल अगों में सकल इन्द्रियों की वृत्ति है, 


२८० श्रीमद्भागवतभाष्यो पेतमु पा० ३ 


न वा तत्‌ सहभावाश्र तेः ।२।३।६७ 
यच्छोचनिसृतसरित्‌ प्रबरोदकेन 
तीर्थेन मुद्‌ ध्नचधि कृतेन शिवः शिवोऽभूत्‌ 
ध्यातु मनः शमल शेलनिसृष्टवस्त्रं 
ध्यायेच्चिरं भगवतश्चरणारविन्दम्‌ ॥३।२८।२२ 
दशनाच्च ।३।३।६८ 
हासं हरेरवनताखिल लोकतोत्र 
शोकाश्रु सागरविशोषणमत्यृदारम्‌ 
सम्मोहिताय रचितं निजमाययास्य 
भूमण्डलं मुनिकृते मकरध्वजस्य ॥३।२८। ३२ 


% इति तृतीयाध्यायास्य तृतीयः पादः समाप्त: ॐ 


उन के सकल अङ्ग ही जगत्‌ के सृजन दर्शन पालन और लयसाधन करते हैं । 

ध्वान्तागार में मणिगण युक्त अङ्ग ही प्रदीप का कार्य करता हे । श्री 
हरि के चरणार विन्द का ध्यान करे जो ध्वज वजा अङ कुश आदि चिल्लो से 
सुशोभित हैं,और नख ज्योति से जो ध्यानकारी के हृदयान्धकार को विदूरित. 


करते हैं ।। 

इस का निरसन करते है. सूत्रस्थ “च” शब्द अवधारण अर्थका प्रकाशक 
हैं। श्रीभगवान के सकल अंगोंमे सकल गुणों का चिन्तन करना आवश्यक 
नहीं है। जिस अङ्गमो जिस गुण का उल्लेखह वहाँ पर उस का ही चिन्तन 
करे जो गुण का नहीं। '' सर्वतः पाणि पादं ” श्रुति सर्वेश्वर॒त्व प्रति 
पादक हैं । 

जिन के चरणारविन्द से निःसृत गङ्गाजल.से श्रीशिव भी पवित्र हो 


जाते है,एवं ध्यान कारीके हृदय स्थितअन्धकारको वज्रकी भांति जो विनाश 
करते हैं, इस प्रकार श्री भगवान के चरणारविन्द को ध्यान करे । 

विशेष कर श्रीभगवान के मुखार विन्द में ही मन्द हास्यादि का वर्णन 
दृष्ट होता है। अतएव वह ही स्वीकार्य है । 

श्रीहरि के हास्य नम्र व्यक्तियों के शोक को विदुरित करते हैं, एवं 
शोकाश्र, सागर को भी सुखा देती हैँ. उनके मनोहर भ्रूमण्डल का ध्यान करें, 
जो मकंरधूवज को मोहित करने के लिए सदा जागरुक हैं । 

इति श्रीमत्‌ कृष्ण द्वेपायन कृत ब्रह्मसूत्रस्य भागवतभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य तृतीयपादः समाप्त: 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ २८१ 


# अथ तृतोयाध्यायस्य चतुर्थः पाद; % 


पुरुषार्थो$तः शब्दादिति वादरायणः ।३॥४।१ 
यत्‌ कर्मभि यत्‌ तपसा ज्ञान वेराग्यतश्चयत्‌ 
योगेन दानधर्मेण श्रेयोभिरितरेरपि । 
सर्व सद्भक्तियोगेन मद्भक्तोलभतेऽञजसा 
स्वर्गापवर्गमद्धाम कथञ्चिद्‌ यदि वाजूछति ॥११।२०।३२:३३ 
चशे कुवेन्ति सां भक्तचा सत्‌ ख््ियः सत्‌ पतियथा ॥८।४।६६ 


पूर्वपाद में ध्यान उपासनादि शब्द वाच्य ब्रह्म विद्या का सपरिकर 
प्रदर्शन हुआ है, सम्प्रति इस पाद में उस विद्या का स्वातन्त्र्य, कर्मानधीनत्व, 
अनधिकारी त्रिविधत्व ये सव अथ प्रतिपादित होंगे । क्रतुभेद से अर्थात्‌ 
सद्धूल्प भेदसे विद्यार्थी तिन प्रकार होतेहे, कुछ व्यक्ति लीक वेचित्री दर्शनेच्छु 
होकर परिनिष्ठा के साथ वर्णाश्रम धर्म का आचरण करते हैं, जो लोक संग्रह 
की अभिलाष से इन सव धर्मों का आचरण करतेहैँ वे परिनिष्ठित हैं, ये दोनों 
आश्रमी हैं, इस से अतिरिक्त अनाश्रमी है, जो जन्मान्तरीय आचरित घर्मो से 
तथा सत्य तप जप आदि से विशुद्धान्तः करण होतेहे, वे निरपेक्ष हैं वे आश्रम 
शून्य होते हैं। इस प्रकार स्वनिष्ठ परिनिष्ठित, निरपेक्ष रूप में अधिकारी 
तीन प्रकार हैं । 

श्रुति में उक्त है “ आत्मविद्‌ शोक से मुक्त होता है “ ब्रह्मविद्‌ पर 
तत्त्व का लाभ करता है ” अक्षर पुरुष को ज्ञात होने पर इच्छानुरूप फल 
मिलता है ?। है 

यहाँपर संशय है कि विद्या मोक्षका हेतु है अथवा स्वर्गादि का हेतु है? 
विद्वान्‌ व्यक्ति की अन्यत्र अभिलाष नहीं होती है एतत्‌ निवन्धन विद्या केवल 
मोक्ष का हेतु है, इस प्रकार कथन का उत्तर देते हैं--श्रीवादरायण के मत में 
विद्या से ही सकल पुरुषार्थ का लाभ होता हे, पूर्वोक्त श्रुति समूह इस विषय 
में प्रमाण है, श्रीहरि विद्या द्वारा प्रसन्न होकर भक्त को आत्मदान करते हैं। 
कह मादि के तुल्य फलान्तर की स्पृहा होनेपर कर्म परिकर रूपसे उस विद्या 
द्वारा उक्त फल को भी प्रदान करते हे । ड 

कर्म तप ज्ञान वैराग्य योग दान धर्म एवं अपर श्रेयस्कर साधनों से 
सत्त्वशुद्धि रूप जो कुछ प्राप्त करना है, वे सव ही मेरी भक्ति से मेरे भक्त प्राप्त 


२८२ श्रीमदभागवतभाष्योपेतमु पाड 


शेषत्वात्‌ पुरुषार्थवादो यथाऽन्येष्वितिजेमिनिः ।३।४।२ 
इति मां यः स्वधर्मेण भजेन्नित्यमनन्यभाक्‌ 
सर्वभूतेषु मद्‌भावो मद्भक्तिं विन्दते दृढ़ास्‌ ॥११।१८।४४ 
भक्तथोद्धवानपायिन्या सर्वलोकमहेश्वरम्‌ 
सर्वोत्पत्यप्ययं ब्रह्म कारणं मोपयाति सः॥१ १।१८।४५ 


करलेते हैं, यदि स्पृहा हो जरो क आग व (7 7 7 हु स्वर्ग अपवर्ग वेकुण्ठ धाम आदिकी भी प्राप्ति हो 
जाती है, किन्तु भक्त की इच्छा । इस विषय में होती ही नहीं । 

भक्ति निवन्धन में भक्त के समीप में वशीभुत होकर रहता हूँ जैसे सत्‌ 
स्त्रीगुण के समीप में सत्पति वशीभूत होकर रहता है । 

इस स्थल पर जेमिनी जी का कथन हैं कि--उपासक जीव उपास्य 
विष्णु एवं यजमान अपन स्वरूप एवं उभय का सम्वन्ध को शास्त्र से अवगत 
होकर शाशओोक्त तद आराधनात्मक कर्म में प्रवृत्त होताहे, वह उक्त कर्म द्वारा 
कल्मर्षो से निवृत्त होकर अदृष्ट निबन्धन स्वर्ग मोक्ष रूप फल को प्राप्त करता 
है। अतएव विद्या का कर्मशेष हेतु उस में जो फल श्रवण है वह पृरुषाकार 
से उत्पन्न तिवन्धन पुरुषार्थ वादही है । पुरुष सम्वन्धी अर्थवाद को पुरुषार्थ 
वाद कहा जाता हे, जिस प्रकार “ यस्य पर्णमयी जुह इत्यादि फल श्र तिद्रव्य 
में, 'यदाङक्ते ' चक्षुरेव भ्रातृव्यरस्य बृङक्तो ? यत्‌ प्रयाजानुयाजा इज्यन्ते 
वम्म वा एतत्‌ यज्ञस्य ” इस प्रकार फल श्र ति अर्थवाद है वैसा ही विद्या में 
जो फल श्र,ति है वह अर्थवाद मात्र है। यह जैमिनि जी का मत है । जैसा 
कहा गया हे - 

द्रव्य संस्कार कर्मों में परार्थ रूप में जो फल श्रुति हे, वह अर्थवाद हे, 
यावज्जीवं शृहिर्मान्‌ यज्ञादीननुतिठत: शमदमाय्‌ पेतस्य ब्रह्म प्राप्ति: श्रूयते, 
आचार्य कुलाद्वेदमधीत्य इत्यादिना ब्रह्मलोकमभिसम्पद्यते न च पुनरावत्तेते" 
जीवित पर्यन्त यज्ञादि गाह॑स्थ्य कर्मेका अनुष्ठान कारी एवं आत्म शुद्धि के लिए 
शम-दमादि आचरण करने वाला व्यक्ति की ब्रह्म प्राप्ति होती हे, आचायंकुल 
से वेद अध्ययन कर ” इत्यादि वाक्य से आरम्भ कर वह ब्रह्म लोक प्राप्त 
होता है, उस की पुनरावृत्ति नहीं होती हैं, इत्यादि कथन से स्पष्ट होता है । 
स्मृति म॑ भी उक्तहे वर्ण आश्रमाभिहित सदाचार द्वारा परम पुरुष विष्णु की 
आराधना होती हे। भगवम्‌ परितोष का अपर मार्ग नहीं है । इस से कम 
का अनुष्ठान सुव्यक्त हे। तो भी कम -परित्याग सूचक जो भी वाक्य देखे 
जाते हे वे सव कर्मासमर्थ पज्ञ _ अलस अन्य विषयक हे । 


अ० ३ वेदान्तदशनमु २८३ 


आचारदशंनात्‌।२।४।३ 
इति हू वाव स जगतीपतिरीश्वेरेच्छयाधिनिवेशितकर्माधि 
कारोऽखिलजगद्वः्ध-ध्वंसन परानुभावस्य भगवत आदिपुरुषस्या- 
हि घ्रथुगलानवरतध्यानानुभावेनपरिरन्धितकषायाशयोऽबदातोऽवि 
सानवद्धनो सहतां महीतलमनुशशास ॥५।१।२३ 
तचूछ्‌ तेः ।३।४।४ 
धर्मभुलं हि भगवान्‌ सर्ववेदमयो हरिः 
स्थृतश्च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीदति ॥७।११।७ 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गो ऽपितमीश्वरे 
नेष्कम्म्या लभते सिद्धि रोचनार्था फलश्नुतिः॥११।३।४६ 


इस प्रकार वर्णाश्रम धर्माचरण का फल वर्णन करते हैं» अनन्य रूप से 
जो व्यक्ति स्वाधिकारोचित आश्रम धर्म द्वारा मेरी आराधना नित्य रूप से 
करताहै, एवं सर्व प्राणियोंमें मेरा समान आदर भाव रखताहै, वह मेरी दृढ़ा 
भक्ति को प्राप्त करता है, हे उद्धव अनपायिनी भक्ति द्वारा सर्वेलोक महेश्वर 
सर्वोत्पत्तिलयस्थान एवं सर्वेकारणस्वरूप मुझ ब्रह्म को भी प्राप्त करता है । 

वक्ष्यमाण दृष्टान्त से भी आत्मविद्या कर्म का ही अङ्क है, यह प्रतीत 
होता है। “ जनको ह वैदेहो बहुदक्षिणेन यज्ञ नेजे” यक्ष्यमाणो हवेभगवन्तोऽ 
हमस्मि ” इस प्रकार विद्यानिष्ठ व्यक्तियों का भी कर्म आचरणहृष्ट होता है, 
वृहदा रण्यकोपत्तिपद्‌ में उक्त है विदेहराज जतकने वहुदक्षिण युक्त यज्ञद्वारा 
भगवान्‌ यज्ञ पुरुष की अच्चेना की । यदि केवल विद्या द्वारा पुरुषार्थं 
सिद्ध होता है, तो उनका कमें में प्रयास नहीं होता । अक्के चेन्मधु विन्देत 
नियम से उक्तार्थ सिद्ध होता है। Eo द 

जिज्ञासा हुई क्रि महाभागवत प्रियब्रत की गृह॒धर्म में निष्ठा क्यों हुई 
थी ! इस का उत्तर देते हैं, जिस ्रीप्रभु से ही आपने कर्माधिकार प्राप्त किया 
था, जिन के श्रीचरणा का ध्यान से जगत बन्धन विदूरित होता है, उन चरण 
युगल का अनवरत ध्यान से रागादि मल भी विदुरित हो गया था इस प्रकार 
शुद्धान्त करण होने पर भी सुमहान्‌ ब्रह्मादि पुज्य व्यक्तियों के आदेश पालन 
रूप मानवद्धन कारी आप थे। और कर्माधिकार में नियुक्त होकर महीतल 
का पालन पोषण किये थे । 


२5४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पाड 


समन्वारम्भणात्‌ ।२।४।५ 
कर्माकर्मविकर्मेति वेदवादो न लौकिकः 
वेदस्य चेश्वरात्मत्वात्‌ तत्र मुझन्ति सूरयः ११।४।४३ 
परोक्ष वादो वेदोऽयं वालानासनुशासनस्‌ 
कमंमोक्षाय कर्माणि विधत्ते ह्यगदं यथा ११।४।४४ 
नाचरेद्यस्तु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्द्रियः 
विकर्मणा ह्यधर्मेण मृत्यो मृत्यु सुपेति च ११।४।४५ 


“तं विद्या कर्मणी समन्वारभेते पुवप्रज्ञाच ” बृहदारण्यक के संवाद 
से विद्या का कर्म शेषत्व अर्थात्‌ कर्माङ्क सुनने में आता है । 

धर्म में प्रमाण प्रदर्शन के लिए कहते हैं, धर्म का मूल अर्थान्‌ प्रमाण 
ही श्रीभगवान्‌ हैं, एवं वेद विद्‌ गण की स्मृति ग्रन्थ भी प्रमाण हैं, जिस 
धर्म से आत्मा एवं मन प्रसन्न होता है वह ही धर्म है । याज्ञवल्क चने कहा 
है श्र्‌ति: स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमाःमन: । सम्यक्‌ सङ्कुलजः 
कामो धर्मम्‌ ल मिदं स्मृतमु । श्रीमनुमहाराज ने भी कहा हे -- 

वेदोऽखिलधर्मम्‌ लं स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌। आचारश्चैव साधूनाम्‌ 
आत्मनस्तुष्टिरेव च ॥ 

सर्वं वेदमय भगवान श्रीहरि ही धर्म का एकमात्र मूल प्रमाण है, एवं 
वेद विदुगण की स्मृति ग्रन्थ भी प्रमाण है, एवं शाओक्त आचरण से आत्म 
प्रसन्न होना भी धर्म का स्वरूप है, आसक्ति परित्याग पूर्वक वेदोक्त कर्माचरण 
ईश्वर को अर्पण करके करने पर दृष्ट सिद्धि होती है, फल कथन केवल कर्म 
के प्रति रुचि उतूपादन के लिए ही होता हे । 

बृहदारण्यक में उक्त है '' त विद्या कर्मणी समन्वारभेते पूर्व प्रज्ञा च” 
विद्या और कर्म का साहित्य के विना फल नहीं होता है । 

वेद अतिगहन हे, विहित कम" निषिद्ध कर्म, विकर्म विगत कर्म 
विहिताकरण, ये तीन ही लैक्रिक नहीं है केवल वेद से ही जानना होगा । 
वेद ईश्वरात्मक है, ईश्वर से ही उपपन्न है, अपौरुषेय है, पुरुष वाक्य म अर्थ 
वोध अभिप्राय से ही होता है, अपौरुषेय वाक्य में पौर्वापर्य्यं तातूपर्यावधारण 
से ही अर्थबोध होताहे, अतएव अर्थवोध दुष्कर ही होताहे । विद्वान्‌ का भी 
उस मों मोह होता है ॥ 

स्वयं अजितेर्द्रिय जीव यदि वेदोक्ति के अनुसार आचरण न करे तो 
कर्म आचरण के अभावरूप विक्रम से मरणानन्तर पुनर्वार मृत्यु 


अइ वेदान्तदर्शनम्‌ २८५ 


तढ़तो विधानात ।३॥४१६ 
लब्धानुग्रह आचार्य्यात्‌ तेन सन्दशितागमः 
महापुरुषमम्यच्चेंत्‌ सूर्त्याभिमतयात्मनः ॥११।३।४८ 
वृणीमहे त्वोपाध्यायं ब्रह्मिष्ठं ब्राह्मणं गुरुम्‌ ॥६।७।३२ 
नियमाच ।३।४।७ 
नाचरेद्‌ यस्तु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्द्रियः 
बिकर्मणा ह्यधर्मेण मृत्योमुत्यमुपति सः ॥११।४।४५ 
तावत्‌ कर्माणि कुर्वत ॥११।२०।४ 


अधिकोपदेशात्तु वादरायणस्यैव दशनात्‌ ।२।४= 


को प्राप्तकरेगा । श्रुति, मृता पुन म्‌ त्युमापद्यन्ते अद्यमाना: स्वकर्मभिः ॥ 

ब्रह्विष्ठो ब्रह्मा दशं पौर्णमासयोस्तं वृणीते, तैत्तिरीयक में उक्तहै ब्रह्मिष्ठ 
ब्रह्म ज्ञान सम्पन्न ब्राह्मण को ही दर्श पौर्ण मास यज्ञ में ब्रह्मा रूप में वरणा 
करें। ब्रह्म ज्ञान द्वारा ही जव ऋत्विक्‌ कर्म मे अधिकार होता है तव कम 
का अङ्ग विद्या है । 

आचार्य से अनुग्रह प्राप्त करने के वाद उन के दशित शाख विधि के 
अनुसार अभी प्सित श्रीप्रभुकी अर्च्चना करे-ब्रह्यिष्ठ ब्राह्मण उपाध्याय को गुरु 
रूप में वरण करता हूँ। 

कुर्वन्नेवेह कर्माण जिजीविषेत्‌ शतं समाः ईशावास्योपनिषत्‌ में 
कथित है कि कर्म करते करते शतवर्ष जीवित काल अतिवाहित करे। अत 
एव विद्वान्‌ व्यक्ति यावज्जीवन पर्यन्त कर्मानुष्ठान करे, इस प्रकार अनुशासन 
देखने मे आता है, अतएव कुत्रचित्‌ कम त्यागका उपदेश देखकर विधानऔर 
त्याग का विकल्प पक्ष स्वीकार कर जो प्रश्‍न उठसकता है, वह भी निरस्त 
हुआ है, कर्मत्याग विषयक वचन पङ्ग ,अन्ध आलस्य परायण व्यक्ति के लिए 
हैं। वीरहा वा एष देवानां योऽर्नि मुद्वासयते इस वचन द्वारा तैत्तिरियको 
पनिषम्‌ में कर्म त्याग का निषेध दृष्ट होता है ॥ 

स्वयं अज्ञ और अजितेर्द्रिय होकर जो जन कर्माचरण न करताहै, वह 
मृत्यु के पड्यात्‌ पुनर्वार मृत्युको प्राप्त करताहै, कर्माताचरण रूप विकर्म उस 
को परित्याग नहीं करेगा॥ तव तक सभी वेदोक्त कर्माचरण करते रहना 
चाहिये ॥ 


२८६ श्रीमद्‌ भागवत भाष्योपेतमु पा 


'्रोक्तेन भक्ति योगेन भजतो मासकुन्मुनेः 
कामा हृदय्या नश्यन्ति सर्वे मयिहृदिस्थिते ॥११।२०।२६ 
यत्‌ कर्मभियंत्‌ तपसा ज्ञान वेराग्यतश्च यत्‌ 
योगेन दान धर्सेण श्रेयोभिरितरेरपि "११।२०।३२ 
सर्व मद्भक्तियोगेन मद्‌भक्तोलभतेऽञूजसा 
स्वर्गापवर्ग मद्धाम कथञ्चिद्‌ यदिवाञ्छति ॥११।२०।३३ 
तावत्‌ कर्माणि कुर्वीत न निविद्येत यावता 
सत्‌ कथा श्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते ॥११।२०।८ 
तुल्यं तु दर्शनम्‌ ।३।४।६ 
तपस्विनोदानपरा यशस्विनो 
मनस्विनो मन्त्रविदः सुमङ्गलाः । 


विद्या कर्माङ्ग होने के कारण उस का स्वतन्त्र रूप म॑ फल साधनत्व 
नहीं है, पूर्वपक्ष मे इस सिद्धान्त होने पर उसका निराकरण के लिए सिद्धान्त 
सूत्र कहते हैं--सूत्रस्थ 'तु' शब्द पूर्वपक्ष व्यावर्तक है। कर्म से विद्या अधिक्र 
है, एवं कर्म फल प्राप्ति के लिए विद्या की ही अपेक्षा हे, यह मत श्रीवादरायण 
का ही है। इस प्रकार सिद्धान्त अमूल नहीं हे, बृहदारण्यक में उक्त है 
तेमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणाविविदिषन्ति ब्रह्मचंय्येंण तपसा श्रद्धया यज्ञेना 
नाशकेन चेतमेव विदित्वा मुनि भ॑वत्येवेत्यतमेव ? इस प्रकार कर्म का विद्या 
को विद्याफल रूप से विधान क्रिया गया हैं । इस विद्या की उत्पत्ति के वाद 
कर्म के परित्याग करने का विधान भी है। विद्या उत्पत्ति के पश्चात्‌ कर्म 
की सार्थकता नहीं है। कर्म विद्या का साधनहै । विद्या उस का फल है । 
साधन से फल श्रेष्ठ होने के कारण कर्म से विद्या श्रेष्ठ है। 

भक्ति अन्य निरपेक्ष निवन्धन भक्तियोग ही श्र पठे, अपर समुह साधन 
भक्ति सापेक्ष ही है। इस का प्रदर्शन करते हैं; कर्म, तीथयातान्रत प्रभृति 
श्रेय: साधन सम ह द्वारा वाञ्छनीय सत्त्व शुद्ध्यादि भक्ति योग से अनायास 
से ही प्राप्त होते हैं। स्वर्ग अपवर्ग वैकुण्ठ भी प्राप्त होते हैं, यदि वाञ्छा हो 
तो, किन्तु भक्त की वाञ्छा ही नहीं होती है । 

काम्य कर्मतव तक ही करना आवश्यक है, जवतक कर्म फल में निर्वेद 
नहीं होता है, अथवा मेरी कथा श्रवण आदि के प्रति श्रद्धा नहीं होती है । 

विद्वान्‌ प्रकाण्डों का कर्माचार दर्शन से विद्या को जो कर्माङ्क रूप मों 


आ० ३ वेदान्तदर्शनमु २८७ 


क्षेत्र न विन्दन्ति विना यदर्पणं 
तस्म सुभद्रश्रवसे नमोनमः ॥२।४।१८ 
मारव त्रिकी ।३।४।१० 

निर्विण्णानां ज्ञानयोगो व्यासिनामिह कर्मसु 
तेष्वनिविण्णचित्तानां कस योगस्तु कामिनाम्‌ ११।२०।७ 
यदृच्छया मत्‌कथादों जातश्रद्धस्तु यः पुमात्‌ 
न निरविण्णो नालिसक्तो भक्तियोगोऽस्य सिद्धिदः ॥११।२०।८ 
तावत्‌ कर्माणि कुर्वीत न निविद्येत यावता 
सतकथा श्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते ॥११।२०।६ 


कहा गया है, उस का निरास करते हैं। कर्माङ्क की सम्भावना के निरास 
के लिए सूत्र में 'तुः शब्द का उपन्यास है, विद्या का कर्म के अङ्गत्व मों भी 
समान प्रमाण देखाजाताहै, एतद्ध स्मवेपूर्वोविद्दांस आहुऋ षय:का रयेया: किमर्था 
वयमु अध्येष्यामहे किमर्थावयं यक्ष्यामहे एतद्ध स्मवे पूर्व्वे विद्वांसो$ग्नि होतं, 
जुह वा चक्रिरे एतं वै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः पुत्रेषणायाश्च वित्तेषणा 
याश्च लोकेपणायाइच व्युत्थाय भिक्षाचर्य्यं चरन्ति ” इस वाक्य में विद्यानिष्ठ 
के लिए कर्म त्याग का विधान देखने में आता है,। विद्वानों का कर्माचरण 
लोकों को आचरण कराकर चित्त शुद्धयुक्त करने के लिए ही है । अधिकार 
भेद से आचरण भेद है । 

भक्ति शु्य`के प्रति समस्त साधन विफल ही होता है। तपस्वी दान 
शील व्यक्ति, मनस्वी योगिजन, सुमङ्गल सदाचार परायण व्यक्ति मन्त्रविद 
व्यक्ति कर्म काण्ड परायण जन गण भी श्रीविष्णु के प्रति समपंण रूप भक्ति 
की सहायता को छोड़कर क्षेम को प्राप्त नहीं कर पाते हैं, उन सुभद्रश्ववा श्री 
विष्णु को प्रणाम हो । 

विद्या का कर्माङ्गत्वपोषक श्र ति विद्यमान होने पर भी वह श्रुति 
सार्वत्रिकी नहीं हैं । सकलविद्याविषयकनहीं है, किन्तु उद्गीथ विद्या 
विषय पर है अतएव विद्या की कर्माङ्गता नहीं है। 

श्रेय: प्राप्ति के लिए ज्ञान, कमं, भक्ति ये तीन योग हैं। इस के अति 
रिक्त श्रेय: साधन कुछ भी नहीं है। इनसव में अधिकारी भेद है, उस का 
वर्णन करते हैं, इनमें से जो व्यक्ति दुःख वुद्धि से कर्म फल का त्याग करता 
है. एवं उस के साधन भूत कर्म का भी परित्याग करता है, वह ही ज्ञान योग 


२८८ श्री मद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा० ४ 


विभागः शतवत्‌ ।३।४।११ 
एवमेतान्‌ मयादिष्टाननुतिष्ठन्ति मे पथः 
क्षेमं विदन्ति मत्स्थानं यद्‌ ब्रह्म परमं विदरः ॥११।२०।३७ 
य एतान्‌ मत्पथो हित्वा भक्ति ज्ञान क्रियात्मकान्‌ 
क्षुद्रान्‌ कामांश्चलेः प्राण जु षन्तः संसरन्ति ते ॥ 
स्वे स्वेऽधिकारे या निष्ठा स गुणः परिकोत्तितः 
विपर्ययस्तु दोषः स्याढेभयोरेष निश्चयः ॥११।२१।१-२ 


का अधिकारी है, अनिविण्ण दुःख वुद्धि शून्य कामना पुर्ण व्यक्ति के लिए कर्म 
योग है, किसी प्रकार अनिर्वचनीय भाग्योदयनिवन्धन यदि श्रीहरि कथा 
श्रवण प्रभृति में श्रद्धा होती है, एवं कर्मयोगमें निविण्ण एवं अतिशय आसक्ति 
भी नहीं होती है, तव वह भक्ति योग का अधिकारी होगा । 

जव तक कर्ग फलमें निवेद नहीं आताहै तव तक ही काम्य कर्मानुष्ठान 
यथावत्‌ करे, अथवा श्रीहरि कथा प्रभृति में यदि श्रद्धा नहीं होती है, तब ही 
काम्य कर्मानुष्ठान यथावत्‌ करे, श्रीहरि कथा श्रवणा प्रभृति में श्रद्धा होने पर 
काम्य कर्म परित्याग पूर्वक श्रीहरि भक्ति का ही अनुष्ठान करे । 

“तं विद्या कर्मणि ” यहाँपर विद्याकर्म कृत फलारम्भ का सुस्पष्ट 
विभागहे, विद्या एक फल का आरम्भ करती है, तो कर्म अपर फलेका आरम्भ 
करता है, जेसे एकसाथ धेनु ओर छाग का विक्रेता ने शत मुद्रा प्राप्त किया 
है, यहाँपर घेनु और छाग के विक्रय लब्ध मुल्य शत मुद्रा में अवश्य विभाग 
जानना होगा । जेस धेनु के लिए नवति मुद्रा एवं छाग के लिए दश मुद्रा 
उभय के जोड़ से ही शत मुद्रा होते हैं, वैसे ही बिद्या और कर्म का उल्लेख 
एकसाथ होने पर भी विद्याका फल निःश्रेयस प्राप्ति एवं कर्म का फल संसार 
प्राप्ति हे। 

काम्य कर्म निष्ठा की निन्दा करने के उद्देश्य से मुक्ति मार्ग का उप 
संहार करते हैं, जो जन मेरी प्राप्तिका उपाय स्वरूप भक्तिमार्ग का अवलम्वन 
करता हैं, वह क्षेम को प्राप्त करता है, अर्थात्‌ काल माया रहित मेरा स्थान 
को प्राप्त करता है, जिस को परम ब्रह्म नाम से कहा जाता हूँ । 

इस प्रकार गुण दोष व्यवस्था के लिए योग त्रयको कहा, वहाँपर ज्ञान 
भक्ति सिंद्ध के लिए कुछ भी गुण दोष नहीं है, कर्म निष्ठ के लिए यथाशक्ति 
नित्य नेमितिक कर्म सत्त्वशोधक होनेके कारण गुणहे, उस का सम्पादक होने 
के कारण प्रायश्चित्त भी गुण हे तदकरण निषिद्ध करण मलीन अन्त: करणा 


अ० ३ वेदान्तदशनम्‌ २5 


हर 


अ्ययनमात्रवत; ।२।४।१२ 

तच्छुदधाना मुनयो ज्ञानवेराग्ययुक्तया 

पश्यन्त्यात्मनि चात्मानं भक्तया श्रुतगृहीतया ॥१।२।१२ 

वृणीमहे त्वोपाध्यायं ब्रह्मिष्ठ ब्राह्मणं गुरुम्‌ ॥६।३।३२ 

र 
के कारण दोष है । विशुद्ध सत्त्व के लिए ज्ञाननिष्ठ के लिए ज्ञानाभ्यास 
गुण है, एवं भक्तिनिष्ठ के लिए श्रवण वीत्तेनादि भक्ति ही गुण है, । इस के 
विरुद्ध सव कुछ ही उभय के लिए दोषावहहै, जो जन सिद्ध भी नहीं है, और 
साधक भी नहीं है, किन्तु केवल 'काम्य कर्म प्रधान है, उस के लिए 
अनेक गुणा दोष है, प्रथम उस अति वहिर्मुखगण की निन्दा करते हैं, म दुक्त 
मार्ग को छोड़करकेवल क्षुद्र अस्थिर प्राणदेह वायुइर्द्रिय आदि में जोप्री ति युक्त 
होता है, वह ही संसार को प्राप्त करता है, निखिल गुण दोष युक्त होने के 
कारण नानायोनि में भ्रमण करता है। कुछव्यक्ति उक्त कर्म सेवन के वाद 
भी गुण दोष युक्त नहीं होते हैं, इस प्रकार वेपम्य नहीं है, जैसे अग्नि से कोई 
दग्ध होताहै, और कोईदग्ध नहींहोताहै, ऐसा नहींकहा जाताहै, अधिकार भेद 
से ही गुण दोष है, वस्तु निष्ठ गुण दोष नहीं है। 
विद्वान व्यक्ति को ही वरण किया जाता है, अतएव विद्या कर्मेका अङ्ग 

क्यों नहीं होगा । इस के उत्तर में कहते हैं--यहाँपर वेदाध्ययन मात्रनिष्ठ 
को ही ब्रह्मवित्‌ जानना होगा, किन्तु ब्रह्मज्ञ को ब्रह्मा रूप में वरण नहीं है, 
अतएव विद्या कर्माङ्ग नहीं हो सकती है। ब्रहि ब्रह्म शब्द वेद पर है, पर 
तत्वार्थक नहीं है, नैष्कर्म्य होने पर ही पर तत्त्वार्थक ब्रह्म शब्द होता है, अत 
एव अविकृत शब्द रूप वेद को ज्ञात होकर सर्वदा जो जन अध्ययन ही करता 
है, उस से कुछ भी नहीं चाहता है। उसके ब्रहि8 कहा जाता है, कर्मेस्तुति 
के लिए ही विद्वान को ब्रह्मिष्ठ नाम से कहा जाता है। अध्ययन रत का ही 
ब्म में अधिकार है, ज्ञानवान का नहीं ऐसा कहा नहीं जा सकता है । अज्ञान 
के लिए ब्रह्मपद नहीं होता है, अध्ययन ही अर्थ वोध कारकै, अतएव वेदान्त 
अर्न्तगत उपनिषत्‌ ज्ञातवान व्यक्ति का भी कर्म में अधिकार होने के कारण 
विद्या कर्म का अङ्क क्यों नहीं होगा ! उत्तरम कहते हैं-शब्दार्थ ज्ञातवान 
को ही ब्रह्मविद्‌ कहा नहीं जाता है, किन्तु ब्रह्मानुभव वाले को ही ब्रह्मज्ञ कहा 
जाता है। जैसे मधु मधुर. हैं, इस प्रकार शब्द ज्ञान सम्पन्न व्यक्ति कभी भी 
मधुरता का अनुभव नहीं कर पाता है, अन्यथा मधु शब्द से उस की मत्तता 
अवश्य होगी, किन्तु सधुपान से ही मधुरत्व का ज्ञान होता है, शाब्द वोध से 
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नाविशेषात्‌ ।३।४।१३ 
एवं नृणां क्रियायोगाः सर्वे संसृतिहेतवः 
त एवात्मविनाशाय कल्पन्ते कल्पिताः परे 
यदत्र क्रियते कम भगवत्‌परितोषणं 


ज्ञानं यत्‌ तदधीनं हि भक्तियोगसमस्वितम्‌ ॥१॥५॥३३-३५ 
मधुरत्व का वोध नहीं होता हँ, इसलिए जव श्रोनारद जीने पृछा, लुम जी 
जानते हो कहो, उत्तर में कहा मैं ऋग्वेदादि का ज्ञाता हूँ, ब्रह्मज्ञ नहीं हूँ। 
इस प्रकार मन्त्रविद्‌ एवं ब्रह्मविद्‌ में अन्तर है। अतएव शब्द ज्ञान से अन्य 
ही उपासना हे । 
भक्ति अनुभव पदवाच्या विद्या ही पुरुषार्थ हेतु हे, तत्तिरीयकोपनिषद्‌ 
में उक्त है-वेदान्त विज्ञान से अर्थ निश्चयकारी सन्नधास योग द्वारा शुद्धान्तः 
करण यति सकल अन्त में ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हें। शाब्दज्ञान वेराग्य के 
समान विद्या का परिकर है, किन्तु विद्यानहीं है। श्रद्धा सम्पन्न मुनिगण 
ज्ञान वेराग्य से युक्त श्रुत गृहीत भक्ति द्वारा आत्मामे आत्म दर्शन करते हैं ॥ 
भक्ति काय वाक्य और मन का व्यापार रूप है। उन में से मन के व्या 
पार रूप ध्यानसे अनुभव स्वरूप हो सकता हे किन्तु काय व्यापार अच्चेनादि 
तथा वाक्य व्यापार जपादि किस प्रकार अनुभव रूप हो सकते हैं? उत्तर मो 
कहते हैं। भक्ति ह्लांदनी सार समवेत सम्बित्‌ रूपा है। श्रुति मे उक्त है 
सच्चिदानन्देकरसे भक्तियोग में ठहरते हे ” भक्ति को सच्चिदानन्द स्वरूप 
न कहने से उक्ति के द्वारा भगवद्‌ वशीकारत्व नहीं सिद्ध हो सकता हे । वास्त 
विक भक्ति सच्चिदानन्द स्वरूप होकर भी भक्तके शरीरादि के साथ तादात्म्या 
पन्न होकर आविभृ त होती है तथा यथोचित कार्य सम्पादन करती हे, ज्ञाना 
नन्द विग्रह मो कुन्तलादि अंग प्रत्यङ्ग रूप देहिक स्वरूप की भाँति जातना 
होगा श्रू तेस्तु शब्द मुलत्वात्‌ इस न्याय के अनुसार अलौकिक अचिन्त्य विषय 
म तर्क का निषेध हुआ है । 
यावज्जीवं विदुषः कर्मानुष्ठानं तथाश्वुत्वा नियन्तुमशक्यमु। अत: अवि 
शेषात्‌ । जिस प्रकार यावज्जीवित काल पर्यन्त कर्मानुष्ठान की श्रुति है उस 
प्रकार कम के त्याग सम्वन्ध में भी श्रति है, अतएव पूर्वोक्त श्रृति द्वारा 
कर्मानुष्ठान का विधान करना ठीक नहीं हैं । कर्म धन प्रजा और त्याग द्वारा 
अमृत लाभ नहीं होता है, इस वचन से उक्त श्र्‌ति का वृशिश्च नहीं होता है, 
आश्रय भेद से उभय भ्रति की व्यवस्था है, इस प्रकार समस्त काम्य कर्म 
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स्तुतयेऽनुमतिवा ।३।४।१४ 

येन चेतयते विश्वं विश्वं चेतयते न यम्‌ 

यो जागत्ति शयानेऽस्मिन्‌ नायं तं वेद वेद सः 

आत्मावास्य मिदं विश्वं यत्‌किञ्चिज्जगत्यां जगत्‌ 
तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा मा गृधः कस्यस्विद्धनम्‌ ॥८।१।६-१० 

अथाग्र ऋषयः कर्माणीहन्तेऽकमं हेतवे 

इहमानोहि पुरुषः प्रायोऽनीहां प्रपद्यते 

इहते भगवानीशो नहि तत्र विसज्जते 
आत्मलाभेन पूर्णार्थो नावसीदन्ति घेऽनु तम्‌ ॥८।१।१४-१५ 


कामकारेण चेके ।२।४।१५ 
सवे स्वेऽधिकारे या निष्टा स गुणः परिकीत्ति तः 
विपर्ययस्तु दोषः स्यादुभयोरेष निश्चयः ॥११।२१।२ 
यथाग्निसुसमृद्धाच्चिः करोत्येधांसि भस्मसात्‌ 
`तथा सद्‌ विषया भक्तिरुद्धवेनांसि कृत्स्नशः ॥११।१४।१ रद 


त क लकल क 
संसृति का हेतु है, वह कर्मेयदि श्रीभगवत्‌ पर हो तो संसृति का नाशक हाता 
हे॥ भक्ति योगसमन्वितभगवत्परितोष के लिए जो कर्म अनुष्ठित होता 
है, उस से ज्ञान का आविर्भाव होगा ।' 

उक्त प्रकार वाद को निरास कर सिद्धान्त करते हैं । सूत्रोक्त 'व' शब्द 
अवधारण अर्थ में है। यावज्जीवनकर्मानुष्छान का विधान विद्याकी प्रशंसा 
के लिए ही है, ईशावास्य श्रूति प्रकरण से इस प्रकार संगति होती है, विद्या 
की महिमा ऐसीहै कि यावज्जीवतपरयंन्त कर्मानुष्ठान से भी वह कर्मान्‌ष्ठान 
विद्वान्‌ व्यक्ति को लिप्त नहीं कर सकता है एवं त्वयि नान्यथेऽतोऽस्तीति वाक्य 
शेष से इस प्रकार वोध हो रहा हे । 

अतएव विद्या का कर्माङ्गत्व निरस्त हुआ हे 

इस प्रकार विद्या का स्वातन्त्र्य निदेश के अनन्तर उस की महिमा 
द्वारा आतिशय्य कहते हैं, वाजसनेयक में उक्त है-वहाँपर विद्या विशिष्ट का 
यथेष्टाचार है,, अथवा नहीं, इस प्रकार संशय में कहा जाता हे, यथेच्छाचारु 
होनेपर विहित त्याग से प्रत्यवाय की सम्भावना है, अतएव यथेच्छाचार नहीं 
हो सकता है, इस पूर्व पक्ष का उत्तर देते हैं-ज्ञानी व्यक्ति लोकानुग्रह के लिए 
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उपमद्द च।३।४।१६ 
भिद्यते हृदयग्रन्थि श्छिद्यन्ते सवसंशयाः 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि दुष्ट एवात्मनीश्वरे ॥१।२।१६ 
यथाग्नि सुसमृद्धाच्चिःक रोत्येधासि भस्मसात्‌ 
तथा मद्विषयाभक्ति रुद्धवनांसि कृत्स्नशः ॥११।१४।१६ 
ही कर्मानुष्ठान करते हैं, दोषगुण से निवृत्ति प्रवृत्ति नहीं होती है। इस लिए 
उनकी महिमा श्रुति कहती है, अतएव कामचार में भी प्रत्यवाय का स्पर्श 
नहीं होगा ।. ब्राह्मण शब्द का अर्थ है ब्रह्मानुभवी । यहाँपर विहित कम नि 
प्ठान से गुण सम्बन्ध नहीं हे, और विहित कर्म त्यागसे भी दोष सम्बन्ध नहीं 
है, पुष्कर पत्र मे वारि विन्दु के समान ब्राह्मण में कर्म का संइलेष नहीं हीता 
हैं, प्रदीप्त वल्लि में तृणमुष्टि के समान दोषभी भस्मीभूत हो जाता हैं । अतएव 
ब्राह्मण पुरुष प्रभाव सम्पन्न है। ` 
निज निज अधिकार में निष्ठा ही गुण है, इस का विपय्येय ही दोष है, 
जैसे सुम्दर प्रज्ज्वलित वल्लि तृण राशिको भस्मोभूत कर देती है, बैसे मेरी भक्ति 
समस्त पापों को विनष्ट कर देती है । 
उक्त विषय को स्पष्ट रूप से कहते हें-''भिद्यते हृदय ग्रन्थि ” यह 
श्रुति, यथेधांसि समृद्धोईग्तिभेस्मसात्‌ कुरुतेउज्ज न ” ज्ञानाग्निः सर्व कर्माणि 
भस्मसात्‌ कुरुते तथा ? यह स्मृति विद्या द्वारा समस्त कर्म विनाश का संवाद 
कहती है, अतएव विद्या का आतिशय्यः सुसिद्ध होता है, यहाँ अद्धभुक्त कर्म 
का भी जव विनाश हो जाता है, तव उत्तर कालीन विहित कमे त्याग से दोष 
की सम्भावना ही नहीं है, शङ्का हो सक्रती है कि भोग के विना कर्म का 
विनाश स्वीकार नहीं है, तव उक्त सिद्धान्त कैसे ग्राह्य होगा ? उत्तर देते हैं 
यद्यपि समस्त कमंदहन करने की शक्ति विद्या में वत्तमान हैं, तथापि सत्‌ 
सम्प्रदाय प्रचार के लिए ईश्वरेच्छासे देहारम्भक कम्म को विद्या ज्वलाती नहीं 
वह भी दग्ध पट को भाँति विद्धान का अनुसरण करता है। इस प्रकार 
प्रारब्ध कर्म भोग से नाश होता है, इस सिद्धान्त का समन्वय हुआ है, आगे 
कहेगें “ अतारब्ध कार्ये एव तु पूर्व तदवधेः इस सूत्र में इस विषय को विस्तृत 
रूपम कहेंगे । 
विद्या का फल कहते हैं, हृदय रूप ग्रन्थि--अर्थात्‌ चित्‌ जड़ात्सक अहं 
ङ्कार नष्ट हो जाता है, अतएव असम्भावनादि रूप सकल संशय भी नष्ट हो 
जाते हैं। अनारब्ध फलक कमं समूह भी नए हो जाते हैं, आत्मा में स्वरूप 
भूत ईश्वर का साक्षातुंकार से ही उक्त अवस्था होती है । 
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उद्ध्वरेतःसु च शब्दे हि ।३।४।१७ 
बुधोवालकवत्‌ क्रोडेन्‌ कुशलो जड़वच्चरेत्‌ 
वदेदुन्मत्तवद्‌ विद्वान्‌. गोचर्य्या नेगमश्‍चरेत्‌ ॥११।१५।२६ 
परामर्श जेमिनिरचोदना चापवदति हि ।३।४।१८ 
यानास्थाय नरो राजन्‌ न प्रमाद्येत कहिचित्‌ 
धावन निमील्य वा नेत्रे न स्खलेन्न पतेदिह ॥११।२।३५ 


जिस प्रकार प्रज्ज्वलित हुताशन काष्ठ राशि को भस्मीभूत कर देती 
है, उसी प्रकार मेरीभक्ति प्रारब्धाप्रारव्ध समस्त कर्मोको विनष्ट करदेती है । 

परिनिष्ठित व्यक्ति में उर्द्धरेता यतियों की विद्योपत्ति में यथेच्छ कर्मा 
चरण शास्त्र में कहा गया है, श्रतः विद्या स्वतन्त्रा है, बृहदारण्यक श्रुति भी 
इस प्रकार है, “ तस्मात्‌ ब्राह्मणः पाण्डित्यं तिविद्य वाल्येन तिष्ठासत्‌ बाल्यं 
च पाण्डित्यं च निविद्याथ मुनिरमौतंच मौनं च निविद्याथ ब्राह्मणः केन स्यात्‌ 
येत स्याम्‌ तेनेदुशः !? अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञ व्यक्ति विद्या सम्पन्न होने पर काम्य कर्मा 
चरणा इच्छानुरूप कर सकते हैं.। निविद्य शब्द का अर्थ है, लब्ध होकर । 
गीता में भी उक्त है- विद्वान्‌ लोक संग्रह के लिए असक्त भाव से कर्मानुष्ठान 
करें। यहाँपर समाधान के लिए ऐसा कहना उचित है कि प्रतिष्ठा सम्पन्न 
गृहस्थ लोक में आदर्श आचरण स्थापन करने के लिए ईश्वर इच्छानुसार 
त्रिहित कर्म का अनुष्ठान करेंगे॥ गीता का उक्त वचन भी प्रतिष्ठा सम्पन्न 
गृहस्थविषयक है । अतएव यति के लिए स्वेच्छा से काम्य कर्मानाचरण से 
प्रत्यवाय नहीं होता है, क्योंकि विद्या की महिमा इस प्रकार है । 

वुध विवेकवान होकर भी वालकवतु मान अवमान विवेकशून्य 
आचरण करे, कुशल निपुण होकर भीं जड़वत्‌ फलानुसन्धान रहित होकर 
आचरण करें विद्वान्‌ पण्डित होकर भी उन्मत्तवत्‌ लोकरञ्जन चेष्टा रहित 
आचरंणकरें । वेदनि8 होकर भी अतियताचार के समान आचरण करे । 

उक्त श्रुति का अर्थ जेमिनि मत से प्रदर्शित हो रहा है, जेमिनि जी 
का कथन है-नियम से ही विहित कमे का स्वेच्छा से आचरण ही कामचोर 
है, क्यों कि श्रुति स्वयं ही विद्वान के लिए कर्मातृष्ठान का विधान देती है, 
एवं अनुष्ठान की निन्दा भी करती है। सुतरां विद्वान कमंत्याग करेंगे यह 
विधिवाक्य नहीं है । 

इस का भावार्थ इस प्रकार है, कुवेन्तेवेह कर्माणि इत्यादि श्रुति वाक्य 


२६४ श्रीमदभागवत भाष्योपतमु पाड 


अनुष्ठेयं वादरायणः साम्यश्र ते; । ३७१६ 
देवषिभुताप्ननृणां पितृ णां 

न किद्कुरो नायमृणी च राजन्‌ 

सर्वात्मना यः शरणं शरण्यम्‌ 

गतो मुकुन्दं परिहृत्य कत्त॑म्‌ ॥११।५।४१ 


से विद्वानों का कर्मविधान तथा वीरहा व ” इस श्र ति से कर्म त्याग की निन्दा 
होने के कारण कमे त्याग में विधि कदापि नहीं हो सकती है । युगपद्‌ विधान 
और त्याग सम्भव नही है, दोंनों परस्पर विरुद्ध है। त्याग विषयक वाक्य 
निविषय भी नहीं हो सकता हे, क्योंकि वह सव वाक्य पङ्ग , अन्ध वधिर 
अलस आदि अशक्ति विषयक हे । अतएव विद्वान के लिए श्रौत स्मात्त कर्म 
अङ्गीकार पूर्गक जो काम चार शब्द का व्यवहार हे वह त्यागार्थ मो संगत 
नहीं हो सकता हे । 

मनु आदि के मुख से वर्णाश्रमादि धर्म कथन के पश्चात्‌ अति रहस्य 
भागवत धर्म स्वमुख से ही कहते हैं, सुख पूत्रंक आत्मलाभ के उपाय ही भाग- 
वत धर्म है, सुखद धर्म का स्वरूप कहतेहैं, जिस का आश्रय लेने पर कर्मज्ञान 
योग के समान अपने मागे से भ्रष्ट नहों होता है, और भी निमील्य नेत्र से 
धावित होनेपर भी इस भागवत धर्म में स्खलित नहीं होता है, निमीलन शब्द 
का अर्थ अज्ञान है। न जान कर भी । श्रुति स्मृति उभेनेत्रे विप्राणां परि 
कीत्तिते। एकेन विकल: काणो द्वाभ्यामन्धः प्रकोत्तितः। जिस प्रकार पद 
न्यास स्थान को अतिक्रम करके शीघ्र अन्यत्र पदन्यास क्रिया को धावन कहा 
जाता ह, इम प्रकार कुछ कुछ परित्याग कर अति शीघ्रानुष्ठान ही धावन है, 
उन अकार आचरण करने पर भी प्रत्यवायी नहीं होगी । फल से भी वञ्चित 
नहीं होगा । ब्राह्मणादि में उक्त धर्म का अतुान किसी अंश में न करने पर 
भी भागवत धम श्ववणकीत्तेन करने पर ही उन सबका फनप्राप्तहो जाता हे।। 

जैमिनि मुनि के अनुसार उक्त श्र तिका अर्थ प्रदर्शन के पश्चात्‌ निज 
मत में इच्छानुसार काम्य कर्म करण की अनुज्ञाका प्रदर्शन करते हैं-अनुष्ठे य 
कम इच्छानुसार कुछ करणीयहे कुछ नहीं है, यह वादरायण मानतेहुँ, क्योंकि 
साम्यश्र्‌ति के कारण हे। : केन स्यात्‌ येन स्यात्‌ तेनेदृश: ” इत्यादि श्र्ति 
मो येन केन प्रकार से वृत्ति हो-वह ज्ञानी का साम्य सुनने में आता हे, 
जेमिनि ऋषि के मत में सर्वाचरण पक्षमे समानोक्ति अनुवादे मात्र हे, क्योंकि 
विहित कर्म के आचरण में सव का ही साम्य सम्भव होता है, किन्तु कुछ कुछ 


अ३ वेदान्तदशनम्‌ २९५ 


विधिर्वा धारणबत्‌।३।४।२० 
ज्ञान. निष्ठोविरक्तो वा मद्भक्तो वानपेक्षकः 
सलिद्धानाश्नमांस्त्यक्तवा अंरेदविधिगोचर: ॥११।१८।२८ 
शौचमाचमनं स्नानं नतु चोदनया चरेत्‌ 
अन्याश्च नियमान्‌ ज्ञाती यथाहं लीलवेश्वरः ॥११।१८।३६ 


विकी 00:90 20. त स स्स्माया 
परित्याग के स्वीकार मो अमम्भावना निवृत्यर्थ युक्त समानोक्ति उपपन्न 
होती है । 

कर्म परामर्श का स्वनिष्ठ विषय होने का अविज्ञ पक्ष में वीरधात श्रुति 
उपपन्न होती है । अतएव विधिपक्ष परिहृत हुआहे । उक्त त्याग श्रूति को 
अशक्त विषथिणी नहीं कह सकते, क्योंकि वेद में नहीं है । और भी “न 
कर्मणा न प्रजया ” इत्यादि श्रुति में जो कुछ कहा गया है, वे सव मुक्ति का 
असाधक होने के कारण त्याग कियांगया हैं । 

भक्त विधि निषेध अतिकारसे मुक्त हो जाता है, एवं पूर्णकाम होता 
ॐ इस का विवरण देते हैं--अभक्त गण जिस प्रकार कुटुम्व पच्चयज्ञ देवता 
प्रभृति के ऋणी होते हैं, भक्त उस प्रकार इस सव कर्तव्य के समीप ऋणी 
नहीं होते है, अभक्त इन सव के किङ्कर होतेहैँ इस लिए उक्त करणीय अवश्य 
ही करना आवश्यक है, स्मृति कहती है, हीन जाति परिक्षीणमृणार्थं कारये 
दिति ” किन्तु उस प्रकार ऋणी नहीं है, कौत इस प्रकार अधिकार में आता 
है? उत्तर में कहते हैं-जो जन वासु देव ही सकल हे -इस प्रकार वुद्धि 
से प्रेरित होकर सर्व भाव से श्रीमुकुग्द की शरण लेता है, साथ ही पूर्वोक्त 
कर्तव्य को भी परित्याग करता है। 

« केतस्यात्‌ ” इत्यादि विधि ज्ञानिविषयक है, धारणवत्‌ उसे धारण 
के समान ही जानना होगा ॥ यथा त्रैवशिक को वेद धारण विधि देखने में 
आती है, तथा “ केतस्यान्‌ ” इत्यादि श्रुति में उक्त यथेच्छ कर्म का आवरण 
परिनिश्टित ज्ञानियो के लिए विहितहे । यह कथन अशक्त पक्ष में नही है, स्मृति 
में उक्त है--ज्ञानी व्यक्ति शोच आचमन -स्नान प्रभूति समस्त कर्म, विधि 
अनुगत होकर न करे, ईश्वर की भाँति लीला से अथवा इच्छा पूर्वक ही करे ॥ 

एवं वह दकादि धम के पश्चात्‌ परम हंस धर्मको कहते हैं, वहिविषय 
में जो जन विरक्त होकर मुमुक्षु होकर ज्ञान निष है, अथवा मोक्ष के प्रति भी 
अपेक्षा रहित मद्‌ भक्तहे, वह सलिङ्गान्‌-त्रिदण्डादि सहित आश्रय एवं आश्रमो 
चित धर्म को भी परित्याग कर एवं उस विषयों म॑ आसक्ति. को भी परित्याग 
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स्तुतिमात्रमुपादाना दितिचेन्नापूर्व॑खात्‌ ।३।४।२१ 

बुधो वालकवत्‌ क्रीडेत्‌ कुशलो जडवत्‌ चरेत्‌ 

वदेदुन्मत्तवद्‌ विद्वान्‌ गोचर्य्या नेगमश्चरेत्‌ ॥११।१८।२& 

नोहिजेत जनाद्धीरो जनांचोद्विजयेन्नतु 

अतिवादांस्तितिक्षेत नावमन्यते कञ्चन 

देहमुद्दिश्य पशुवद्वेर कुर्य्यान्न केनचित्‌ ॥११।१८।३१ 
भाव शब्दाच्च ।३।४।२२ 

ज्ञाननिष्ठो विरक्तो वा मद्भक्तोवानपेक्षकः 

सलिङ्कानाश्रमांस्त्यक्तवा चरेदविधिगोचरः ॥ ११।१८।२८ 


कर स्वाधिकारोचित (यथोचित ) त (यथोचित ) धम का आचरण करें, घम का अत का आचरण करें, धर्म' का अत्यन्त 
त्याग का विधान ही नहीं है, अग्निम ग्रन्थ मे धम का विधान यथावत्‌ है, 
““ अक्रियत्वस्य ” इस श्लोक मे आगे कहेंगे। पूर्व से इस मे विशेष कथा 
हुई है ? विशेष कहते है, विधि किङ्कर होकर कर्म करना ही यहाँपर 
निषिद्ध है । इस का ही परिस्कार रूप में कहते हैं, शौच आचमन प्रभृति स्वा 
भाविक रूप में ही करे जैसे समस्त, में ईश्वर होकर अनायास लीला पूर्वक 
करता हूँ ॥ 
उक्त विषय मे आक्षेप करके समाधान करते हैं -ज्ञानी के लिए उक्त 
विधि के अधीन न होना स्तुति मात्र है, यह विधि नहीं हैं, जिस प्रकार प्रीति 
` पात्र को कहीं पर नियोग करते हैं, कहीं पर कहते हैं, यथेष्ट करो, किन्तु स्वे 
च्छाचारी-होकर आचरण का विधान नहीं है, उसी प्रकार ज्ञानि के लिए भी 
कर्म विधि स्वीकृत है, इस प्रकार कथन समुचित नहीं है, क्योंकि ज्ञानि के 
लिए जो विधि शास्र है, उस से ज्ञानि का अपूर्व होता है। ब्रह्मनुभवि | 
के लिए यथेष्ट कर्माचरण अपुर्व विधि के अन्तरगत हैं, स्तुति मात्र नहीं है । 
विवेकव।न्‌ होकर वालक के समान माना मान गुन्य होकर कार्य करें, 
कुशल निपुण होकरभी जड़वत्‌ आचरणकरें अर्थात्‌ फलानु सन्धान रहित होकर 
कत्तेव्प करे। विद्वान पण्डित होकर भी उन्मत्त वत्‌ लोकरञ्जनेच्छा छोड़ 
कर कत्तव्य करें, वेद नि. होकर भी अनियत आचरण कारी के समान 
आचरण करे ॥ 
आत्म दृष्टि से ही सववत्र व्यवहार करे, लोकों से उद्विग्न न होवे, लोकों 
को उद्बंग प्रदान न करें। परुष वाक्य तिन्दादि सहन करे, किसी का 
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अवमानन न करे। देह को उहेश कर किसी से भी वेरभावन रखे । 


अ० ३ वेदान्तदशेनम्‌ २३७ 


यदृञ्छयोषपन्नान्नमद्याच्छुष्ठमुतापरम्‌ 

तथा वासस्तथा शय्यां प्राप्त प्राप्त भजेन्मुनिः ॥११।१८।३५ 
पारिप्लवार्था इतिचन्न विशेषितत्वात्‌ ।२।४।२३ 

कि विधत्ते किमाचष्टे किमनुद्य विकल्पयेत्‌ 

इत्यस्या हृदयं लोके नान्यो मद्वेद कश्चन 

मां विधत्तेऽभिधत्ते मां विकल्प्यापोह्यते त्वहम्‌ 

एताबान्‌ सवं वेदार्थः शब्द आस्थाय मां भिदाम्‌ 

मायामात्रमनूद्यान्ते प्रतिषिध्य प्रसीदति ॥११।४२।४३ 


MN i = 
मुण्डकोपनिषत्‌ में कथित है “ प्राणोह्ये पसर्व भूते विभाति विजानन्‌ 
विद्वान्‌ भवते नातिवादी, आत्मक्रीड आत्मरतिः क्रियावानेव ब्रह्मा विदां वरिष्ठः 
इस में भाववाचक ' रति ? शब्द का प्रयोग है, भाव, रति प्रेम, एक पर्य्याय 
वाची शब्द है, भावार्थ यह है कि ब्रह्मरत परिनिडित ज्ञानी का यावत्‌ कर्मा 
नुष्ठान में अवसर नहीं रहनेके कारण केवल लोक संग्रह के लिए किंस्चितू कर्म 
का अनुष्ठान ,विहित है, अतएव ब्रह्म विद्या स्वतन्त्र हैँ । 

वह_दकादि के धर्म वर्णेन के पश्चात्‌ परमहंस धर्म कहते हैं, साद्धंदश 
इलोक के द्वारा, वहिविरक्त मुमुक्षु होकर जो जन ज्ञाननिछ हैं, अथवा मोक्ष के 
प्रति भी अनादर है, ऐसा जो मद्‌ भक्त है, वह सलिङ्ग त्रिदण्डादि सहित 
आश्रम धर्म को त्यागकर उस की प्रति आसक्ति को छोड़कर यथोचित घर्मा 
आचरण करे, आत्यन्तिक धर्म त्याग का विधान इस से नहीं हुआ है, अग्रिम 
वाक्य में धर्माचरण के लिए सुस्पष्ट विधान है, तव आश्रम धर्म के अनन्तर 
प्राप्त इस धमः मे विशेष ही क्या है, उस को कहते हैं» अविधि -गोचरोचरेत्‌ 
विधि का अधीन होकर त करे। अग्रिम वाक्य मे इस विषय का परिष्कार 
हुआ है, शौचमाचमनं स्नान नतु चोदनया चरेग्‌। तव क्या मिष्टान्नादि 
वज्जेन करना उचित है? कहते हैं, किसने कहा है, कि परमहंस होने पर 
भिशान्न निषिद्ध है, किन्तु सव कुछ ही करे, किन्तु शाखानु हल ही करे । 
यदृच्छा क्रम से जो भी उपलब्ध है, वैसा ही अन्न, वास, शय्या प्रभृति ग्रहण 
करें ॥ स्वाभाविक रूप से विधि निर्देश द्वारा नहीं ॥ 

अनन्तर प्रकरणान्तर द्वारा संशय उठाकर समाधान करतेहैँ-''अथह 
याज्ञवल्कञचस्य हे भाय बभूवतु मेंत्रेयी च कात्यायनी च? भुगूवे वारुणि वरुणं 
पितरमुपससार अधीहि भगवो ब्रह्मं ति ? प्रतदेनो हवे देवोदा सिरिन्द्रस्य प्रियं 
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तथाचेकवाक्यतोपबन्धात्‌ ।३।४।२४ 
एतावान्‌ सवं वेदार्थः शब्द आस्थाय मां भिदाम्‌ 
मायामात्रमनूद्यात्ते प्रतिषिध्य प्रसोदति ॥११।२१।४३ 


धामोपजगाम ”« जानश्र ति हे पौत्राय शा; श्रद्धादेवो बहुदायी बहुपाक्य 
आस ” ये सव उपाख्यानस्य श्रुति द्वारा ब्रह्म का निरूपण किया गया है । वे 
सव श्रृति परिप्लवार्थं है, अर्थात्‌ अस्थिरार्थं हैं किम्वा ब्रह्मविद्या प्रतिपादिका 
हैं, सकल उपाख्यान ही अस्थिर अथयुक्त अर्थात्‌ संशय को प्रकाश करते हैं 
अत पारिप्लवार्थ है। कथन में शब्दमान्र का प्राधान्य होने के हेतु तथा अर्थ 
ज्ञान में शब्द मात्र का प्राधान्य होने के हेत आख्यान युक्त ब्रह्मविद्या मन्त्रार्थं 
वाद की तरह अप्रयोजिका मात्र ठे । अतएव ब्रह्म विद्या के कर्म शेषत्व का 
प्रत्याख्यान नहीं किया जा सकता है सुतरां उस का प्राधान्य विदूरित हो 
जाता है, कारण कर्म की सिद्धि नहीं होती है, इस प्रकार पूर्वपक्ष असंगत है । 
कारण यह है कि वेद में पारिप्लवार्थ का निदेश कर इस से प्रकरण का प्रारम्भ 
कर प्रथम दिवस में वेवस्वत मनु राजा, द्वितीय दिवस में इन्दर वैवस्वत राजा 
तृतीय दिवस में वेवस्वत राजा, इत्यादि विशेष विशेष आख्यान कहे गये थे । 
यहाँ सामान्य रूप से समस्त आख्यान का ग्रहण करने पर दिनविशेष में 
आख्यान विशेष की विधि अनर्थक हो जाती है। अतएव सर्वशब्द एक प्रकरण 
पठित उपास्यान पर जानना चाहिए सुतरां सकल वेदान्त आख्यान अस्थिरार्थ 
नहीं हैं । 


को वर्णन करते हैं, मुझ से पृथक्‌ नहीं, आकाशादि रूप को भी मुझ से पृथक्‌ 
रूप से वर्णन नहीं करते हैं। क्यों इस प्रकार वर्णन करते हैं, ? उत्तर मे 


इस प्रकार समस्त वेदार्थ है। वेद परमार्थ रूपमें मुझ को प्रतिपादन 

करने के लिए नाना वस्तु का निषेध करतेहें। जेसे अङ्क र में जो रस विद्य 

मान वह ही समस्त शाखाओं में हैं, उसी प्रकार प्रणव के अर्थ जो परमेश्वर 
१ उनका ही विस्तार स्वरूप समस्त वेद काण्ड शाखाहै, अन्य कुछभी नहीं हैं 

वेदान्तोपास्यानसमुह पारिप्लवार्थ न होने से ही विधि वाक्य समुह 


अ० ३ वेदान्त दर्शनम्‌ २९९ 


अतएव चाग्नीन्धनाद्यनपेक्षा ।३।४।२५ 
नालं हिजत्वं देवत्व मृषित्वं वासुरात्मजा 
प्रीणनाय मुकुन्दस्य न वृत्त न वहुज्ञताः ॥७।७।५१ 
न दान न तपो नेज्या न शौचा न व्रतानि च 
प्रोथते ऽमलया भक्त्या हरिरन्यद्‌ विडम्बनम्‌ ।७।७।५२ 
सर्वांपेक्षा च यज्ञादि श्रु तिरश्ववत्‌।२।४।२ 
ज्ञान विशुद्धं विपुलं यथतत्‌ 
बैराग्यविज्ञानयुतं पुराणम्‌ ॥ 
आख्याहि विशेश्वर विश्वमूत्त 
त्वद्भक्तियोगञ्च सहट्टिमुग्यम्‌ ।११।१६।८ 


i हर न 8 मल जब 
एक वाक्य होकर अर्थ वोध के योग्य हो जाते हें । “आत्मा वारे द्रष्टव्यः श्रोतव्यः 


इत्यादि वाक्य सन्निहित वाक्य के साथ एक वाक्यतापन्नहै । सोऽरोदीत्‌ 
यह वाक्य भी सन्निहित कम विधि की स्तृति रूप हे ॥ अस्थिरता नहीं है । 
भावार्थ इस प्रकार हे--विद्यास्वतन्त्रा हे, और पुरुषार्थ प्रदान में भी स्वाधीन 
हे, सुमहान्‌ व्यक्तिगण अत्यधिक प्रपास द्वारा भी इस में प्रवृत्त होते हैं । 
प्ररोचन उपाख्यान भी प्रज्ञावडनार्थ है, अतएव गुरुसेवारत पुरुष ब्रह्मज्ञान 
प्राप्त करता है । इस प्रकार श्रुति का अनुग्रह है। अतएव विद्या स्त्रतन्त्राह। 

अतएव विद्या का स्वातन्त्र्य प्रति पादन होते के कारण फल प्रदान में 
भी विद्या के लिए यज्ञादि कर्म की अपेक्षा नहीं हैं, इस प्रकार ज्ञान कर्म का 
समुच्चय भी निरस्त हुआ हे । ! 

हिजत्व देवत्व ऋषित्व सौभाग्य बहुता प्रभृति श्रीहरि को प्रसन्नता 
के लिए सहायक नहीं हैं, दान, तप, यज्ञादि कर्म, शुद्धि ब्रतादि भी श्रीहरि 
प्रसन्नता के लिए योग्य नहीं हे, कित्तु श्रीहरि एकमात्र निष्काम भक्ति से ही 
प्रसन्न होते हैं, और सव नटन माल ही हे। 

बिधि के सामर्थ्यादि कथन के पश्चात्‌ उस के अधिकारी का लक्षण 
प्रारम्भ करते हैं । बृहदारण्यक मे तमेतं वेदानु वचनेन” तस्मादेवं विच्छान्तो 
दान्त उपरत स्तितिक्षुः भद्धावित्तो मत्वात्मन्येवात्मानं पश्येत्‌ » वृहदारण्यको 
पनिषत्‌ मे इस प्रकार उक्ति हैं। इस म यज्ञादि शमादिक विद्याद्भ रूप प्रतीति 
होती है, दोनों की आवश्यकता है अथवा नहीं ? इस संशय मे '' आचार्य 


~ 


३०० श्रीमद्भागवत्भाष्योपेतम्‌ पा ४ 


शमदमाद्यु पेतस्तु स्यात्‌ तथापि तु 
तद्‌विधेस्तदङ्गतया तेषामवश्यानुष्ठे यबात्‌ ।३।9।२७ 
ते मध्यपेताखिलचापले$भंके दान्तेप्धुतक्री इनकेचनुवत्तिनि 
चक्र: कृपां यद्यपि तुल्यदर्शनाः शुश्ूषमाणेमुनयोऽल्पभाषिणि 
.१।५।२४ 
मौनानीहानिलायामा दण्डा वाग्‌ देहचेतसाम्‌ 
नह्य ते यस्य सन्त्यङ्ग वेणृभिर्नभवेद्‌ यतिः ॥११।१८।१७ 


वान्‌ पुरुषोवेद ” इस वचनसे गुरूपसत्ति द्वारा हीं विद्या की उत्पत्ति होती है, 
अतएव उभय का प्रयोजन नहीं है ॥ 

इस पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं-स्वफल दान में बिद्या स्वतन्त्र 
होने के कारण, निज उत्पत्ति में भी अपर की अपेक्षा नहीं रखती हे । जिस 
प्रकार गमन में अव की अपेक्षा है, किन्तु गति निष्पत्ति होनेपर किम्वा ग्राम 
प्राप्ति होने पर उसकी अपेक्षा नहीं होतीहै, वैसे ही विद्या में फल प्रप्तिके पश्चान्‌ 
यज्ञादि को अपेक्षा नहीं रहती है ॥ 

हे विश्वश्वेर आप निश्चित विशुद्ध ज्ञानरूप वैराग्य विज्ञानयूत्त पुराण 
भक्ति योग की वर्णनाकरें, जिसे महद्‌ गण (ब्रह्मादि महद्‌ गण) अन्वेषण ही 
करते रहते हैं ॥ 

यदि यज्ञादि द्वारा ही विद्या प्राप्ति होती है, तो शम दम आदि साधनों 
की आवश्यकता ही नहीं होगी? इस के उत्तर में कहते हैं-सूत्रस्य “ तु ” 
इय निश्‍चय तथा शङ्काच्छेद के लिए है, यद्यपि यज्ञादि द्वारा विशुद्ध अन्तः 
करणा व्यक्ति का विद्या सम्भव है, तथापि विद्यार्थी शम दमादि की अवस्य 
अपेक्षा करें, क्योंकि शम दमादि विद्या के अंग हैं। विद्यार्थी शम दमादि 
सम्पन्न होकर विद्या अध्ययन करें, इस विधान से विहितका अनुष्ठान अवश्य 
कत्तव्य रूप में आता है, वाक्य में स्थित होने के कारण दोनों का ही अनुष्ठान 
अवद्य प्राप्त है, यज्ञादि वहिरङ्गं है, और शम दमादि अन्तरङ्ग साधन है, 
आदि पद से पुर्वोक्त सत्यादि का ग्रहण होताहै, इस से अधिकारी का लक्षण 
सुब्यक्त हुआ ह । 

श्रीनारद जी कहते हैं कि-विद्या लाभ के समय मेरी समस्त चपलता 
दूर हो गई थी, मैं दान्त-नियतेस्द्रिय था, क्रीडनक में मेरीभासक्ति नहीं थी, 
मैने क्रीड़ा साधन को छोड़दिया था । शुश्रषारत भी था, और सवेथा मुनियों 


RM .“.. , 


| 
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र्वान्नानुमतिश्च प्राणात्यये तददर्शनात्‌ ।३।४।२८ 
त्वयोपभुक्त खग्‌गन्ध वासोऽल द्कारचच्चिताः 
उच्छिष्ट भोजिनो दासास्तवमायां जयेमहि ॥११।६।४६ 
यहच्छयोपपन्नान्नमद्याच्छु छमुतापरम्‌ 
तथा वासस्तथा शय्यां प्राप्त प्राप्त भजेन्मुनिः ॥११।१८।३४ 
अबाधाच ।३।४।२६ 
भिक्षां चतुषुं वर्णेषु विगर्ह्यान्‌ वज्जेयंश्चरेत्‌ 


के अनुकूल आचरण परायणाथा, और इससमय जज ञ्चा परजाया जीर इससमय उनकी कृपासे विद्यालाभ हुआ, कृपासे विद्यालाभ हुआ, 


मौन वाणी का संयम; अनीहा देह का काम्य कर्मत्याग। चित्त के लिए 
प्राणायाम, यह आन्तर साधन है, हे अङ्ग | उद्धव ! इस का यह सवम वागी 
देहचित्तका संयम नहींहैँ, वह केवल दण्ड ग्रहणसे यति नहीं हो सकता हैं । 

अनन्तर विद्वानों का निषिद्धाचार का निवारण करते हैं। श्रुति में 
उक्त है, “ यदि हवा अप्येवंविन्निखिलं भक्षयीतैवमेव सभवतीति ”? विद्वान्‌ 
व्यक्ति निखिल वस्तु का भक्षण करें इस प्रकार संवाद है, संशय यह है कि 
उक्त वाक्यसे उनके सर्वान्न भोजनमें विधि कही गईहै, किम्वा यह अभ्यनुज्ञा 
मात्र है.? प्रमाणान्तर द्वारा सर्वान्नभोजन की अप्राप्ति के कारण इसे अपुर्व 
विधि कही जा सकती है, इस पूर्वपक्ष का उत्तर प्रदान करते हैं। सूत्रस्थ 
“ च” शब्द अवधारण अर्थ में प्रयुक्त है, वह विधि नहीं है, अनुज्ञा मात्र हैं 
क्योंकि अन्न के अभाव में प्राणत्याग की सम्भावना के स्थानपर सर्वान्न भोजन 
दृष्ट होता है, छान्दोग्य में इस विषय की एक आख्यायिका है। एकदा 
चाक्रायण नामक ऋषिने प्राण की रक्षा के लिए चाण्डाल के उच्छिष्ट 
कुल्माष का भोजन किया था, किन्तु उसका प्रदत्त जलपान. नहीं किया, कारण 
जल सर्वत्र मिलता ही है। अपर दिवस भी तिज उच्छिष्ट भुक्तावशेष का 
पुनर्वार भोजन किया था। अन्यत्र भी इस की ब्याख्या इसी रीतिसे होगी 

उद्धव जीने श्रीप्रभु से कहा- हम सव दास हैं, तुम्हारे उपभुक्त खक्‌ 
गन्ध-वस्त्र-अलङ्कार से अलङ्कू .त होकर ही तुम्हारी माया की पराजित 
करेंगे, हम सव दास हैं, प्रभु के उच्चिष्ट से हो अपना निर्वाह करता दास की 
एकान्त धर्म हे । न 

यदृच्छा से ईश्वरेच्छा से प्राप्त वस्तु को ही ग्रहण करें, श्र ष्ठ अथवा 
अभ्रे छ अन्न जव जैसा मिले ग्रहण करे, इस प्रकार से ही वस्त्र शय्या को भी 
ग्रहण करे। 


३०२ श्रीमदुभागवतभाष्योपंतमु पा० ४ 


सपागारानसंक्लुपांस्तुष्येल्लब्धेन तावता 
वहि जलाशयं गत्वा तत्रोदस्पृश्य वागृयतः 
विभज्य पावितं शेषं भुजञ्जोताशेषमाहूतम्‌ ॥११।१८।१८- १६ 


अपिस्मय्येते।२।४।३० 
आहारार्थं समीहेत युक्त तत्‌ प्राणधारणम्‌ 
तत्त्वं विमृश्यते तेनतहिज्ञाय विभुच्यते ॥११।१८। ३४ 
शब्दश्चातो कामचारे ।३।४।३१ 
क्वदिदल्पं क्वचिद्‌ भुरि भुञ्जेऽन्नः स्वाद्वस्वादु वा 
क्वचिद्‌ भुरि गुणोपेतं गुणहीनमुत क्वचित्‌ 
श्रद्धयोपहूतं क्वापि कदाचिन्मानवञ्जितR्‌ 
भुञ्ज भुक्त्वाथ कस्मिश्चिद्विवानक्त यदृच्छया ॥७।१ ३।३८ 


आपत्‌ काल में सर्वान्न भक्षण में अनुमति है, ज्ञानी का चित्त स्वभावत 
निर्मल होने के कारण उक्त कर्म में वाधा नहीं है, भिक्षा ब्राह्मण गृह मो ही करे 
असम्भव होनेपर उत्तरोत्तर चारों वणों में ही भिक्षा करें, किन्तु अभिशप्त तथा 
पतित को छोड़कर ही भिक्षा करें | यहाँपर विशेष लाभ होगा अथवा युक्ति 
वैराग्य द्वारा कोशल पूर्वक जनानुराग बृद्धि पूर्वक उसके गृह में भिक्षा न करें । 
ग्राम के वाहर जलाशय के समीप में जाकर जल प्रोक्षण से भोज्य को शोधन 
पूर्वक विष्णु ब्रह्म अक एवं भुतो को भोज्य द्रव्य प्रदान कर स्वयं भोजन करें । 

स्मृति में भी इस प्रकार अनुमति है, पद्म पत्र में जल जिस प्रकार लिप्त 
नहीं होता है, उसी प्रकार विपत्‌ काल में सव के लिए सवका अन्न भोजन की 
अनुमति है, किन्तु सर्वदा नहीं, अतएव उस विषय में अनुमति मात्र ही है, 
किन्तु विधि नहीं है, क्योंकि प्रतिषेध शा भी विद्यमान है । 

माण धारग करना एकान्त आवश्यकहै, प्राणधारणसे ही तत्त्व विचार 
एवं ग्रहण सम्भव है, एवं तत्त्व को ज्ञात होनेपर ही मुक्ति होगी । 

आपत्‌ काल में सर्वान्नभक्षण की अनुमति है, आपत्‌ काल के बिना 
निषेध है, छान्दोग्य में उक्त है--आहार शुद्धि से सत्त्व शुद्धि, सत्त्वशुद्धि से 
भुवानुस्मृति तथा उस से समस्त बन्धनसे मोक्ष होताहे, अतएव आपद्‌ काल 
में सर्वान्न भोजन हेतु तद्‌ व्यतिरिक्त काल में यथा शाञ्च आचरण ही करे । 

सन्तोष के साथ ही आचरण करे, भुरि स्वल्प स्वाढु अस्वादु अतीव 


अ३ वेदान्तदर्शनम्‌ ३०३ 


बिहितबाच्चाश्रमकर्मापि ।३॥४॥३२ 
नाचरेद्‌ यस्तु वेदोक्त स्वयमज्ञमजितेन्द्रियः 
बिकमंणा ह्यधर्मेण मृत्योम्‌ त्युमुपेति सः 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गोपितमीश्वरे 
नैष्कर्म्या लभते सिद्धि रोचनार्था फलश्र तिः ॥११।३।४४-४५ 
सहकारित्वेन च ।३।४।३३ 
वर्णाश्रमवता धर्म एष आचार लक्षणः 
स एव मद्भक्तियुतो निःश्रेयसकरः परः 
इतिस्वधमेनिणिक्तसत्वो निर््ञीतमद्गतिः 
ज्ञानविज्ञान सम्पन्नो नचिरात्‌ समुपेति माम्‌ ॥११।१८।४६-४७ 


0... लसल 
गुण युक्त, गुण हीन, श्रद्धा से प्रदत्त श्रद्धा हीनसे प्रदत्त दिवस में अथवा रात्रि 
म॑ यदुच्छा क्रमसे जव जैसा प्राप्त होवे भोज्य पदार्थ का ग्रहण करें । 

पूर्व सन्दर्भ में स्वनिष्ठादि भेद से तीन प्रकार विद्वानों का प्रदर्शत हुआ 

है, अधुना उन सव के मध्य में लब्ध विद्यका वर्णाश्रमाचार किस प्रकार होगा 

उस की व्यवस्था के लिए प्रकरण का प्रारम्भ करते है। प्रथम स्वनिष्ठ को 
परीक्षा की जाती है, “ पञ्यन्नपीममातमातं कुर्य्यात्‌ कर्माविचारयन्‌ यदात्मनः 

सुनियत मानन्दोत्कर्षमाप्बुयात्‌ कोषारव श्रुति में उक्त है कि आत्मज्ञानश्राप्त 

करने पर भी अविचारसे कर्म करें, उससे आनन्दकी वृद्धि होगी ”। यहापर 

संशय है, कि--लब्ध विद्य स्वनिष्ठ अधिकारी का कर्म कर्त्तव्य है किम्वा नहें डी 
नहीं ? फल की प्राप्ति होने पर सांधन में निवृत्ति हो जाना लोक प्रसिद्ध है । 
अतएव कर्म कर्त्तव्य नहीं है। इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं, 
सूत्रस्थ अपि शब्द कर्मे समुच्चय के लिए हैं, अतएव स्वाधिकारोचित वर्णाश्रम 
कर्म समूह का आचरण करना कर्तव्य है। उस से विद्या की वृद्धि होती दै, 

विद्या वृद्धि के लिए ही कर्माचरण विहित है । ० 

स्वयं जीवअज्ञ है, और यदि वह वेद के कथनानुसार आचरण न कर 
तो कर्माकर्मका निर्णय ही नहीं होगी । फलतः कमंकरने परभी संसार अवश्य 
होगा । वेदोक्त कर्म ही करे आसक्ति को छोड़ दें और ईश्वरे के प्रति कम 


अर्पण करे, फल के प्रति लोलुपता वजन कर कर्माचरण करे, फल श्रूति कर्मा 
चरण में प्रवृत्ति के लिए वणित है। 


३०४ श्रीमद्‌भागवतभांष्योपेतम्‌ पा ४ 


सब थापि तत्र वोभय लिङ्गात्‌ ।३।४।३४ 
तस्मात्‌ त्वमुद्धवोत्सुज्य चोदनां प्रतिचोदनां 
प्रवृत्तिश्च निवृत्तिश्च श्रोतव्यं श्र तमेव च 


विद्या उतूपन्न होने के पश्चान्‌ पुनर्वारं कर्माचरण का विधान होने से 
ज्ञान कर्म का समुच्चय ही अभिमत है ? उत्तर में कहते हैं, ज्ञान कर्म का 
समुच्चय की प्राप्ति नहीं है। उक्त समस्त कर्म विद्या के सहकारि रूप में 
अनुष्ठ य है। मुक्ति साधन रूपमें काम्य कर्म अनुष्ठेय नहीं है, तमेव विदित्वा” 
इस श्रुति में ज्ञान का प्राधान्य स्वतन्त्र रूप में उक्तहै । कथित है कि स्वनिष्ठ 
व्यक्ति प्रथम परमात्मा को उद्देश्य करके स्वक्रम का अनुष्ठान करता है । 
परमात्मा के उद्देश्य से आचरित कर्म के मध्य में कमलनालस्थित तन्तु के 
समान विद्या की उन्पत्ति होती है, अनन्तर उक्त विद्या की अभिवृद्धि के लिए 
पुनर्वार कमं समुह अनुष्ठित होते हैं, विद्या के साथ विरोध न होने से इन सव 
उत्तर वत्ती कर्म का विनाश नहीं होता है; किन्तु स्वर्गादि फल प्राप्तं कराने 
के लिए ही विद्या कर्मों की रक्षा करती है, ' पुरुष के तादृश कर्मो का क्षय नहीं 
होता है, यह कथन वृहदारण्यका है, स्वर्गादि फलोत्पादक कर्म होने पर भी 
वे सव काम्य कर्म नहीं है। क्योंकि स्वनिष्ठ व्यक्ति कामना से कर्मानुष्ठान 
नहीं करता है, वह ब्रह्म प्राप्ति के समय ही स्वर्गादि का भी अनुभंव करता है, 
जैसे ग्राम गमन के समथ तृण का भी स्पर्श होता है। वैसे स्वर्गादि सुख का 
भी अनुभव होता है । स्वर्गादि गत आनन्द का अनुभव कराकर विद्या ब्रह्म 
पद प्राप्त कराती है। “त विद्या इस श्रुति का अभिप्राय भी वैसा ही है । 

कारण स्वनिष्ठ का संकल्प ही वैसा होता है, और निरपेक्ष की परीक्षा 
के लिए कभी कभी स्वर्ग का आस्वादन भी विद्या कराती है, ज्ञानी समस्त 
देवता है ” श्रुति का कथन भी इस प्रकार है । इस से तदधिगम न्याय का भी 
विरोध नहीं होता है, कारण वह्‌ न्याय स्वनिष्ठ पर है, विद्या परिनिष्ठ के 
प्रारब्धांश को छोड़कर स्वर्गादि फल प्रद पृण्यांश अर्थात्‌ प्रारब्धांश कर्म का 
नाश कर देती है। अतएव विद्या स्वतन्त्र रूपसे फल हेतु है, और कर्मा उस 
का सहकारी मात्र ही हे। 

उक्त क्रमसे स्व धर्म निष्ठ व्यक्ति सत्त्व शुद्धि को प्राप्त कर मुझ को सार 
रूप से जानना है; एवं ज्ञान विज्ञान सम्पन्न होकर सत्त्वर मुझ को प्राप्त करता 
है। वर्णाश्रम धर्माचरणकारी के ये सव आचार लक्षण है, वे सव जव मदू 
भक्ति ( पितृलोक प्राप्ति लक्षण है। युक्त होकर अर्थात्‌ मुझ में स्व कर्म फल 
अपण कर कर्माचरण करने पर मुक्ति भागी होते हैँ। 


६ 


आ० ३ बेदान्तदशनम्‌ ३०५ 


मामेकमेव शरणमात्मानं सबेदेहिनाम्‌ 

याहि सर्वात्मभावेन मया स्याऽह्यकुतोभयः ॥११।१२।१४-१५ 
अनभिभवं च दर्शयति ।३।४।३५ 

श्रृण्वन्ति गायन्ति गृणन्त्यभीक्ष्णशः 

स्मरन्ति नन्दन्ति तवेहितं जनाः 

त एव पश्यन्त्यचिरेण तावकम्‌ 

भवप्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌ ॥१।८।३६ 


अनन्तर परिनिष्ठित को परीक्षा “या कमर पत्तिः को परोक्षा करते. आत्मक्रीड आत्मर तिःक्रिषा ' आत्मक्रीड आत्मर तिःक्रिया 
वान्‌ ” इत्यादि श्रुति वाक्य सुस्पष्ट हैं, यहाँपर परिनिष्टित के लोक संग्रह के 
लिए वर्णाश्रम कर्म तथा प्रीत्यर्थं कत्तं व्य रूपसे प्राप्त श्रवर्णादि भगवद्धमं प्राप्त 
हो रहे हैं, युगपद्‌ उभय की प्राप्ति से संशय होता कि वे दोनों कर्म क्रमसे अनु 
प्ठेय है, अथवा प्रथम का परित्याग कर उत्तर का अनुष्ठान होगा ? 
युगपत्‌ अनुष्ठान असम्भव होने के कारण तथा बिहितों के त्याग से दोष 
पत्ति निबन्धन अनुष्ठान का निर्णय सुस्थिर नहीं होता है, इस प्रकार पूर्वपक्ष 
के उत्तर में कहते हैं-- 

सूत्रस्थ अपि अवधारणे है स्वधर्मानुरोध को परित्याग पूर्वक सवंदा 
भगवद्धमः का अनुष्ठान करता परिनिछित का कर्तव्य है, स्वधम पालन गौण 
रूप से अर्थान्‌ भगवद्धम के अविरोध से कर्तव्य है । श्रुति स्मृति उभय का 
भी यह उपदेश है। “ तमेबैकं जानथ इत्यादि श्रुति लिग है, श्रीगीता में भी 
उक्त है, है पार्थ ! जिन्होंने देवी प्रकृतिका आश्रय कर जन्म लिए हैं, वे समस्त 
महात्मा मुझे समस्त भूतों का आदि और अव्यय जानकर अनन्य मन से मेरा 
भजन करते हैं, वे संदा मेरा कीर्तन करते हैं । तथा हढ़ब्रत होकर मेरा 
भजन करते हैं, भक्ति पूर्वक नमस्कार करने हैं, और नित्य युक्त होकर मेरी 
उपासना करते हैं । है री 

जव मेरा भजन का प्रभाव ही है, तव तुम श्र्‌ति एवं स्मृति के अधि 
कार को छोड़कर मेरी शरण ग्रहण करो, अथवा विधि निषेध को परित्याग 
कर मेरी शरण ग्रहणकरो । मेरे से ही तुम अकुतोभय हो जाओगे । प्रथम 
मयोदितेष्ववहितः स्वधमेंषु ” इसके द्वाराकर्म कत्तंव्पहै; यह कहे थे । इदानीं 
सव कुछ छोड़ कर मेरी शरण ग्रहण करो । यह कहते हैं। 

अन्य समर्थक सिद्धान्त कहते हैं । “ सर्व पापूमानं तरति, “ नेतंपापूमा 
तरति, सर्व पाप्‌ मानं तपति, नैनं पापूमातपति ? इस प्रकार वृहदारण्यक 


३०६ श्री मद भागवत भा प्यो पेत म्‌ पाउ 


न रोधयति भां योगो न सांख्यं धर्म एव च 
न स्वाध्यायस्तपस्त्यागो नेष्टापूर्त न दक्षिणा 
ब्रताणि यज्ञश्छन्दांसि तीर्थानि नियमा यमाः 
यथावरुन्धे सत्सङ्गः सवंसङ्भापहो हि माम्‌ ॥११।१२।१-२ 
श्रूति द्वारा परिनिष्ठित व्यक्ति के श्रीभगवभ कथा श्रवणादि के प्रमाण से 
स्वाश्रमवाम के अनाचरणसे कोई त्रुटिनहींहोती है, इसप्रका रस्थिति परिनिष्ठित 
की है, अतएव स्वाश्रम विहित धर्म का परित्याग करके भी श्रीभगवद्धाम्म का 
अनुष्ठान कर्तब्य हैं। श्रीविष्णु पुराण मे वर्णाश्रमाचारवता !? इत्यादि वाक्य 
द्वारा ऐसी प्रतीति होती हे कि वर्णाश्रमाचार विशिष्ट परिनिष्ठित अधिकारी 
के लिए भगवम्‌ सन्तोपार्थं श्रीभगवद्‌ आराधना और उस के उपयोगी कर्म 
करना एक मात्र उपायहैँ, भगवद्‌ आराधना काम्यकर्म से भिन्न है श्रीविष्णु 
पुराण के इस प्रकरण मे प्रथम इस प्रकार प्रसद्ध है, भरत राजा केवल यन्न 
शाच्युत गोविन्द माधवानन्त केशव प्रभृति श्रीभगवत नाम ही ग्रहण करते 
थे, स्वप्न मे भी अपर वार्ता नहीं करते थे। एवं श्रीभगवद्‌ आराधना के 
उपयोगी समित पुष्प कुश प्रभृति का संग्रह करते थे, आप निःसङ्ग थे एवं 
काम्य कम का अनुष्ठान भी नहीं करते थे, इस से श्रीभरत राजा की श्री- 
भगवम्‌ आराधना में निष्ठा परिव्यक्त हुई है । 
परमानन्द स्वरूप से भिन्न अज्ञास रूपी अविद्या हे इस से देहाभिमान 
होने के कारण उस के लिए काम्य कर्माचरण होता है, और क्लेश से क्लिष्ठ 
भी होते हैं, इस से मुक्त होने के लिए विज्ञजन श्रीभगवन्नाम गुण लीलाप्रभृति 
का श्रवण मनन कीर्तन करते रहते हैं, इस प्रकार अनुष्ठान का फल कहते हैं 
तुम्हारे चरित्र का श्रवण करते है मनन करते हैं, गान करते हैं, अपर जन 
गान करने पर श्रवण एवं समर्थन करते हैं, इस प्रकार पुनः पुनः अनवरत 
करते रहतेहैं, इस प्रकार व्यक्ति भवप्रवाहोपशमक तुम्हारे पदाम्बुज के दर्शन 
अचिर समय मे ही करते हैं। 
इस प्रकार आश्रम मो विद्याएवं विद्या प्राप्ति के अनन्तर उस का अनु 
छान भी सुविशद्‌ वर्णित हुआ सम्प्रति निराश्रम निरपेक्ष उनदोविषयो का 
विचार प्रदर्शित हो रहा है, वेद मो निराश्रम गार्गी ने ब्रह्मविद्या प्राप्ति के 
पश्चात्‌ याज्ञवल्कथ जी जो प्रश्‍न किए थे उस विर्षय में संशय होता है कि 
निराश्रम में विद्या सम्भव है अथवा नहीं ? विद्योत्पत्तिके हेतु आश्रम 
धम है, और उस धर्म का एकान्त अभाव निराश्रय में हृष्ट होता है, इस 


a 


अ३ वदाच्तदशनम्‌ ३०३ 


ट्र [he 
आप स्मश्यत ।३॥२।३ ७ 
पिवन्ति पे भगवत आत्मन सतां 
कथामृतं श्रवणपुटेषु सम्भृतम्‌ । 
पुनन्ति ते विषयविदूषिताशयं 
ब्रजन्ति तच्चरणसरोरुहान्तिकम्‌ ॥२।२।३७ 
कुतोऽशिवं त्वच्चरणाम्बुजासवं 
महन्मनस्तो मुखनिःसृतं क्वचित्‌ 
पिवन्ति ये कर्णपुटेरलं प्रभो 
देहं भृतां देहक्ृदस्मृतिच्छिदम्‌ ॥१०।८३।३ 
रह_गणेतत्‌ तपसा न याति, बिनामहत्पादरजोभिषेकम।५।१२।१२ 


MNS 7 प स्स्स 
पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं-अन्तरा चापितुतद्हृष्ट : ' सूत्रस्थ “ तु ' शब्द 


कर्माग्रह निरासार्थ है, चकार निश्चयार्थेक हे । अन्तरा-आश्रम धर्म न होने 
पर भी स्वभावतः विरक्त जनोंका पूर्वजन्म अनुष्ठितधमे तथा सत्य तप जपादि 
के द्वारा परिशुद्धता निवन्धन विद्या का उदय होता है। गार्गी का ब्रह्म भी 
इस रीति से ही हुआ था, इस का अभिप्राय यह है क्रि जन्मान्तरीय धर्मो की 
फलोप्पत्ति के पूर्व देह पतन होने के कारण फल सम्वन्ध नहीं होता है। पर 
जन्म में इन धर्मो के द्वारा विशुद्ध चित्तों के सत्‌ सङ्ग मात्र से ही विराग के 
साथ विद्या का आविर्भाव होता है । 

सन्‌ सङ्ग रूपा भक्ति मुझको जिस प्रकार अवरुद्ध करती है, वेसा योग 
तत्त्वविवेक अहिमादि घर्म, वेद पाठ, तपस्या, सन्यास, इष्टापुत्त इष्ट अग्नि 
होत्रादि पूर्त्त कुपादि निर्म्माण ॥ 

दान, एकादश्यादि उपवास देवपूजा, रहस्य मन्त प्रभृति मुझ को वशी 
भूत करने में असमर्थ है । स्‌ सङ्ग समस्त सज्ञापहा क हैं, एवं मुझ को 
वशीभूत करने मे समर्थ भी हैं ॥ हि 

बलवान सनूसङ्ग से कषायपाक हान पर 
होता हे ॥ 

सूत्रस्थ आप शब्द समुच्चयार्थक है 
श्रीहरि की चरित कथामृत को गाढ़ कर्ण से पान करता है, वह मलीन वासना 
से मृक्त हो जाता है, एवं श्रीविष्णु पदको प्राप्त करताहै, महत के मुख निःसृत 
श्रीहरि के कथा मृत को जो व्यक्ति पान करता है, वह देह निर्माता श्रीप्रभु के 


ही विद्या का आविर्भाव 


। जो जत आत्मा रूप अति प्रिय 


३०८ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा०४ 


विशेषानुग्रहश्च ।३।४।३८ 
सकृद्‌ यदरर्दाशतं रूपमेतत्‌ कामाय ते ऽनघ ! 
मत्‌ क्रामः शनकः साधुः सर्वान्‌ मुञ्चति हृच्‌छयान्‌ 
सत्‌ सेवयादोघेयापि जाता मयि दुढ़ा मतिः 
हित्वा वद्यमिम लोक गन्ता मज्जनतामसि 
मतिर्मयि निवद्धेयं न विपद्येत कहिचित्‌ 
प्रजासगे निरोधेऽपि स्म्‌ तिश्च मदनुग्रहात्‌ ॥१।६।२३-२४-२४ 


अतस्त्ितरत्‌ ज्यायो लिङ्गाच्च ।।४।३६ 
नाहमात्मनमाशासे मद्भक्तः साधुभिविना 
श्रियञ्चात्यन्तिको ब्रह्मन्‌ येषां गतिरहं परा ॥८।४।६३ 
मतु सेवया प्रतीतं ते सालोक्यादि चतुष्टयम्‌ 
नेच्छन्ति सेवया पूर्णाः कुतोऽन्यत्‌ कालविप्लुतम्‌ ॥८।४।६७ 


प्रति विमुखता से मुक्त हो जाता है । हे रह गण विद्या प्राप्ति महत्‌ सेवा के 
विना नहीं होताहै, तप, वेदिक कर्म सत्‌ कर्म, वेदाभ्यास, एवं उपासंना प्रभृतिः 
से भी विद्या नहीं होती है, केवल महत्‌ पादरजोभिषेक से ही विद्या होती है 
निरपेक्ष मज्जन के सङ्ग से श्रीहरि के विशेष अनुग्रह होता है, और 
विद्या लाभ भी सुलभ होता है, गीती में उक्त है--जी जन मच्चित्त एवं मद्‌ 
गत प्राणहोकर साधुसंग द्वारामेरी कथा का कीर्सनकर प्रसन्नहोतेहेँ, सतत मत्‌ 
परायण भजन कारी उन को मैं अपना विद्या योग प्रदान करता हुँ। जिस 
से वे मुझ को प्राप्त होते है, इस प्रकार श्रीभगवान्‌ के श्रीमुखनि:सृत वाणी से 
निरपेक्ष अधिकारी को साधुसङ्ग से भगवत्‌ कृपा तथा विद्यालाभ सुलभ 
होता है, साधुसङ्ग निवन्धन नेरपेक्ष्यत्व भी सुव्यक्त हे ॥ 
मुझ को सकृत्‌ क्यों दर्शन दिया? उत्तार में कहते हैं -सक्रत्‌ दर्शन 
प्रदान इस लिए हुआ कि मेरे प्रति तुम्हारे अनुराग बड़ेगा, मेरी कामनासे ही 
ु हृदयस्थ वगक्तिगत कामना विदूरित होती हे। स्वल्प काम सत्‌ सेवा से 
मेरे प्रति दृढ़ामति हुई है, इस अवद्य लोक को परित्याग कर तुम मेरा किङ्कुर 
हो जाओगे, प्रलय में भी इस मति का विलोप नहीं होगा, और मेरे अनुग्रह 
से निरन्तर मेरी स्मृति रहेगी ॥ 
आश्रमी याज्ञवल्कच प्रश्रृति है, और निराश्रमी गारग्यादि है, ये दोनों 


403 वेदान्तदर्शनम्‌ ३०९ 


तद्भूतस्य ठु नातदूभावों जेमिनेरपि नियमातद्रपा 
ब्र भावेम्यः ।३।४।४० 
वरपेक्षं परं प्रारहानःश्रयसमनल्पकम्‌ 
तह्मान्निराशिषो भक्ति निरपेक्षस्य मे भवेत्‌ 
न मय्येकान्तभक्तानां गुणदोषोद्भवा गुणाः 
साधूनां समचित्तानां बुद्धेः परमुपेयुषाम्‌ 
एवमेतान्‌ मयादिष्टाननुतिष्ठन्ति मे पथः 
क्षेमं विन्दन्ति मतस्थानं यद्ब्रह्म परमं विदुः ११।२०।३५-३६-३७ 


7 नस त की लाए 
ही विद्यावान्‌ हैं इन के मध्य मे साश्रम शर अथवा निराश्रम ? इसप्रका 


संशंय उत्पन्न होनेपर कहा जाताहै कि वेदिकाश्रम धर्म सम्पन्न होने के कारण 
एवं ब्रह्मरत होने पर भी साश्रमी गण ही श्रेष्ठ हे । इस प्रकार पूर्व पक्ष के 
उत्तर में कहते हैं-अतस्त्वितरवूज्यायो लिङ्गाच्च शङ्का तिरासार्थ सूत्रस्थ 
तुशब्द हे; च शब्द-अवधारणार्थ है, अतएव साश्रमी से अन्य निराश्रमी ही 
श्रेष्ठ है कारण विद्या साधन के उपयोगी है. क्योंकि लिङ्गात याञ्चवल्क य से 
गार्गी के विद्याधिकय के दर्शन के कारण साश्रम से निराश्रम का आधिक्य 
अवश्य ही स्वीकार करणा होगा। इस का अभिप्राय यह है कि अनादि 
प्रवृत्तिशोल जीवों की प्रवृत्ति संकोच के लिए शाल्वड्रारा आश्रम धर्मका विधान 
होता है । अतएव शाख्जका तात्पर्ये आश्रम प्रवत्तेत में नहीं हे. किन्तुप्रवृत्ति 
सङ्कोच के लिए हे । समस्त प्रब्रत्ति ब्रह्मरति प्रतिबन्धिका होतीहे, जो व्यक्ति 
उपक्षीण वृत्ति के है, अर्थात्‌ जिसकी प्रवृत्ति क्षीण हो गई है, तथा जो ब्रह्मा क 
रत है, उसका आश्रम धर्म से कोई लाभ नहीं है। अतएव निराश्रम ही 
श्रेष्ठ है, अतएव जागालोपनिषन्‌ में क्रम पूर्वक आश्रम का विचार कर विरक्त 
के लिए उस का निषेध किया है, एवं साम्बर्त्तक प्रभृति के लिए-ब्रह्मं करत 
केलिए सन्नचास त्याग का ही विधान किया है, अनाश्रमी तु न तिष्ठे तु दिन 
पेकमपिद्विज: अर्थान्‌ अनाञ्जमी होकर एकदिन भों विश्र न रहे वहसव विधान 


साधारण मनुष्य के लिए हूँ। 

श्रीहरि कहते हें, कि मैं अपने को नहीं चाहता हूँ। किन्तु मेरे भक्त 
साधुको ही चाहता हुँ॥ आत्यन्तिक श्री को भी नहीं चाहता हूँ । इस सव 
से साधुभक्त ही श्रेष्ठ हे, ये सव मेरी सेवा से ही पूर्ण होते हैं, सालीक्यादिकुछ 
भी नहीं चाहते हे, अपर स्वगोदि की तो वात ही क्या हे वे सव तो काल 


कवल में जाते हैं॥ 


३१० श्रीमद्भागवतभाष्योपेत मं पा ४ 


कामादिभिरनाविद्ध प्रशान्ताखिलवृत्तियत्‌ 

चित्त ब्रह्मसुखस्पृष्ट नेवोत्तिष्ठेत कहिचित्‌ ॥७।१५।३५ 

पुनर्वार अशङ्का करते हे कि--ब्रद्मरत निरपेक्ष व्यक्ति की श्रे ठता प्रद 
शित हुई है, किन्तु उनकी श्रेष्ठता सम्भव नहींहै, क्योंकि विधि पूवक गृहादि 
परित्याग कारी व्यक्तिके लिए गृहादि आश्रमका पुनर्वार ग्रहण करना निन्द- 
नीय है, श्रेष्ठ वैदिक धर्मका विधिवत्‌ परित्याग करने के अनन्तर महत्व होने 
पर यदि पुनर्वार उसको ग्रहण करे तो निरपेक्ष आश्रम में विश्षेत उत्त्पन्न होगा 
अतएव एक निष्ठ होना असम्भवटै, और निरपेक्ष आश्रम की श्रेष्ठता भी नहीं 
रहेगी । स्वनिछ प्रभृति व्यक्ति स्त्राश्रमोचित कर्माचरण द्वारा शुद्ध चित्त 
होकर श्रीहरि स्मरण कर सकते हैं, अतएव आश्रम धर्म ही श्रेष्ठ है, इस प्रकार 
पूर्वपक्ष होने पर उत्तर में कहते है--तद्‌ " भुतस्यत्त्‌, ? सुत्रस्थ ` तु ? शब्द 
शङ्कु।च्छेद के लिए है वास्तविक ब्रह्म निष्ट व्यक्ति के लिए अन्यत्र तृष्णा की 
सम्भावना ही नहीं हैं, अतएव ब्रह्मनिष्ठा की प्रच्युतिभी नहीं होगी, इस विषय 
में जेमिनि तथा वादरायण के कथन हैं, भी उक्त प्रकार ही हे। नियम, 
अतद्रूपता, ओर अभाव के कारण ही उक्त श्र्‌ति का स्वारस्य होगा । जो 
किसी आश्रम को स्वीकार ही नहीं किया है, और जो आश्रम को ग्रहण करने 
वाद भी गृहको विधिवत्‌ परित्याग किया वे ही पतित होंगे। नियम, अतद्‌ 
द्रूपता ओर अभाव यो तीनों ही प्रच्युति का वाधक है । निरपेक्ष अधिकारी 
के सकलइन्द्रिय परतत्त्वमें ही रतहैं, उनकी तद्रूपता अर्थात्‌ ब्र्यभिन्तअन्यविषय 
में बासना शून्यता है; गागी प्रभृति निराश्रम अधिकारीका पृनर्वार आश्रमका 
अभाव है । स्मृति में कथित है-कामादि के द्वारा अनाविद्ध प्रशान्त-समस्त 
वृत्तिशाली, ब्रह्मसुख स्पर्श कारी चित्त कभी विक्षिप्त नहीं होता है। यद्यपि 
जेमिनी कमंपर है, तो भी नेरपेक्ष श्रुति से भीत होकर पूर्वजन्मानुष्ठित कर्म 
द्वारा निष्कल्मष व्यक्ति के जन्मावधि नैरपेक्ष्य को स्वीकार करते हैं । 
नेरपेक्ष्य ही परम उत्कृष्ट मह निःश्रेयस फल साधन है, विद्वान्‌ वृन्द 

के यह मत है, मेरी भक्ति निराशिष है, ओर निरपेक्ष भी प्रार्थना कारण की 
अपेक्षा नहीं रखते है। मेरे विषयक भक्ति ही निराशिष होती है । इसप्रकार 
व्यक्ति के लिए पुण्य पाप प्रभृति नहीं होते है, वे सव, गुण दोषों से मुक्त होते 
हैं । निरस्त रागयुक्त जन ही साधु पदवाच्य होते है, अतएव वे समचित्त होते 
हैं। एवं परतत्त्व का भी साक्षात्‌ कार करतेहें, काम्य कर्म निष्ठा की निन्दा 
करते हुए कहते है, जो जन मढुक्त उपायों का अनुष्ठान करता है, वह्‌ मङ्गल 
का अधिकारी होता हैं, एवं मेरे सान्निध्य को प्राप्त करता है। 


न. 


अ०३ वेदान्तदशेनम्‌ ३११ 


न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्‌ तदयोगात्‌ ।२।४।४१ 
न पारमेष्ठय न महेन्द्रधिष्णय 
न सार्वभौम च रसाधिपत्यम्‌ 
न योगसिद्धीरपुनर्भेबं वा. 
सय्यंपितात्मेच्छति मद्विनाऽन्यत्‌ ॥११।१४।१४ 
निष्किञ्चना मय्यनुरक्त चेतसः 
शान्ता महान्तोऽखिलजीबवत्सलाः । 
कामेरनालब्धधियो जुषन्ति ते 
यज्ञ रपेक्ष्यं न विद: सुखं मम ॥११।१४।२७ 


Ss SF विय 4 छ > म स्स 
साम्प्रतं स्वनिष्ठ से भी निरपेक्ष का श्रेष्ठत्व कहतेहैं--'' सर्व ह पश्यति 
इस श्रति में विद्या से स्वर्ग प्राप्ति संवाद हैं, इन्द्रादि लोक प्रसक्त व्यक्ति के 
लिए ब्रह्म निष्ठता की हानि अवश्य ही होगी, इस कथन के उत्तर में कहते हैं 
४ नचाधिकारी कमपि ” सूत्रस्थ ' च ' शब्द अवधारणार्थक हे, और अपि 
शब्द ? ऐहिक सुख समुच्चय में हें ॥ आधिकारिक इन्द्रादि पद ब्रह्म निष्ठ के 
लिए आकाङ क्षित नहीं हे, कारण पतन की सम्भावना है, आब्रह्म भुवन से 
समस्त लोक के पुनरागमन हो होताहे, श्रीगीता की उक्ति उक्त प्रकार है, अत 
एवं आरम्भ से ही उस में उन को स्पृहा नहीं रहती है, न महेन्द्र धिष्णचं " 
इत्यादि वचन भी इस में प्रमाण हे. अतएव विद्या की महिमा निबन्धन किसी 
किसी भक्त उक्त भोग की अनुवृत्ति होने पर भी उन में उनकी इच्छा नहीं 
रहती हे, अतएव ब्रह्म रति का विच्छेद नहीं होताहै, इसप्रकार सिद्धान्तही है । 
अक्रिःञ्वन दान्त समचित्त शान्त एवं मुझ को प्राप्त होकर ही सन्तुष्ट 
मानसके लिए सर्वथा ही परिपूर्णता रहती हँ, उस परिपूर्णताकी व्यक्त करते हैं 
पारमेष्ठय ब्रह्मलोक रसाधिपत्य पातालादि के स्वामित्व, अपुनर्भव मोक्ष को 
मुझ को छोड़कर नहीं चाहते हैं, कारण मैं ही उन के प्रेष्ठ हैं। मेरे भक्त 
के सुख़ को कौन वर्णन कर सकता है कारण बह स्वयंवेद्य एवं निरुपम ह्‌, 
निष्किञ्चन मुझको छोड़क रअपरमें स्पृहा शुन्य, महान्तनिरभिमान हैँ। सति 
ब्धधिय: विषय से अस्पष्ट चित्त उपरोक्त एक एक के प्रति कारण एवं काय 
रूप में स्थित हैं। इस प्रकार मन्‌ सम्बघि सुखके सेवन मेरे भक्त जन कहते 
रहते हैं। वे ही केवल इस के अनुभवी हैं, मोक्ष आदि की उनकी कुछ भी 
अपेक्षा नहीं है, केवल प्रीति पुर्वक मेरी सेवा करते हैं, इस को निरपेक्ष सुख 


३१२ श्री मद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पाड 


उप पूर्वमपिसेके भावमशनवत्‌ तदुक्तम्‌ ।।४।४२ 
नेकात्मता मे स्पृहयन्ति केचित्‌ 
मत्‌ पादसेवाभिरता मदीहाः । 
घेऽन्योन्यतो भागवताः प्रसह्य 
समाजयन्ते मम पोरुषाणि ॥३।२५।३४ 
अथो विभूति मम माययाचिता 
मेश्वय्यमष्टाङ्ग मनुप्रवृत्तम्‌ । 
श्रियं भागवतीं वा स्पृहयम्ति भद्रां 
परस्य मे तेऽश्नुवते हि लोके ॥३।२५।३७ 


बहि स्तृभयथा स्मृतेराचाराच्च ।।४।४३ 


कहते हैं। इस के अनुभव उन सवको छोड़ कर अपर का नहीं है । 

अनन्तर परिनिष्ठित से भी निरपेक्ष का श्रेष्ठत्व प्रदर्शन करते हैं । 
सूत्रस्थ अपि अवधारण अर्थ में प्रयुक्त हे, और विपरीत भावना निरसन के 
लिए ' तु ' शब्दका प्रयोग हुआ है। एके-आधर्वणिक गण कहते हैं कि निर 
पेक्ष के समीप में उपासना ही अभीष्टहै उक्त भाव उनका स्वाभाविक हुँ, भोजन 
जेसे प्राणिमात्र के लिए स्वाभाविक है, भक्ति ही भजन हे, उस के द्वारा श्री- 
हरि की प्राप्ति होती हे, और उस से अनन्त सुख का उदय होता है। और 
भी कहते हूँ कि-भगवान के सकल भक्त किसी किसी स्थान में श्रीहरि की 
उपासन करें उसी स्थान में भगवान से प्रदत्ता भोगों का वे भोग करते हँ, 
भगवान्‌ जिस प्रकार त्रिपाद विभूति का आनन्द भोग करते हें, उस प्रकात 
भक्तगण अप्राकृत आनन्द का भोग करते हैं। स्मृति में इस का विशद विव 
रण हे ॥ 

भक्त का श्रेष्ठत्व प्रति पादन करते हैं, कुछ भक्त मुक्ति को नहीं चाहते 
है, वे मेरे पाद सेवन में रत रहतो हैं, और मेरा उल्लास कर आचरण ही 
करते हैं। परस्पर अत्यन्त आसक्ति समापन कर मेरा गुणानुवाद ही करते 
हैं, अविद्या निवृत्ति के पश्चात्‌ सत्य लोकगत सम्पत्ति सुख अणिमादि सिद्धि 
भक्ति के पश्चात्‌ धावमान होने पर भी वे स्पृहा नहीं रखते, यहाँतक वैकुण्ठ 
स्थित भोग सम्पत्तिकी भी इच्छा नहीं रखतेहैं, तथापि वेकुण्ठ लोकमें समस्त 
सुख को प्राप्त करते ही हैं । 


pe 
| 
| 
| 
| 
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बिसृजति हृदयं न यस्य साक्षात्‌ 

हरिरभसाभिहितोऽप्यघौघनाशः । 

प्रणयरशनया धृताइघ्रिपद्मः 

सभबति भागवतप्रधान उक्तः ।११।२।५५ 

निरपेक्ष मुनि शान्तं निर्वेरं समदर्शनम्‌ 
अनुद्रज्याम्यहं नित्यं पूयेयेत्यङ श्रि रेणुभिः ॥११।१४।१६ 
स्वामिनः फलश्र्‌तेरित्या्रेयः।३।४।४४ 

न कहिचित्‌ मत्परा शान्तरूपे 

नङ्क्ष्यन्ति नो मेऽनिमिषो लेढि हेतिः 

येषामहं प्रिय आत्मा सुतश्च 

सखा गुरुः सुहृदो देवमिष्टम्‌ ॥ 

इस लोकं तथैवामुमात्मानमुभयायिनम्‌ 

आत्मानमनु ये चेह ये रायः पशवो गृहाः 

विसृज्य सर्वानन्यांश्च मामेवं विश्वतो मुखम्‌ 

भजन्त्यनन्यया भक्तया तात्‌ मृत्यो रति पारये ॥३।२५।३८-४० 


उन सव भक्तों की सालोक्य सामीप्य लक्षणामुक्ति अयत्न सिद्ध होती 
है, इस प्रकार उक्त स्थल में हेत्वन्तर का प्रदर्शन करते हैँ--बहिस्तूभयथा ' 
सूत्रस्थ ` तु ' शब्द अवधारणार्थक है, प्रपञ्च म॑ स्थित होकर भी भक्तगण 
प्रपश्च के बाहर रहते हैं, क्योंकि जिन भक्तों ने प्रेम रज्जु द्वारा श्रीभगवान के 
पाद पद्म को आवद्ध किया है; भगवान उस को कभी भी परित्याग नहीं करते 
हैं, एवं वह ही भागवत प्रधान है। ये सव शाञ्ज वाक्य से मणि के 
समान श्रीभगवान एवं भक्त का परस्पर संश्लेष होता है, एवं भक्त के साथ 
श्रीहरि का ऐसा आचरण भौ दुष्ट होता । श्रीभगवान्‌ ने स्वयं ही कहा है-मैं 
मेरे निरपेक्ष मौन, शान्त, निर्वेर समदर्शी भक्त का सदा अनुगमन करता ह। 
उक्त हेतुद्वय से श्रीहरि एवं उनके भक्त इन दोनों में अन्तर में एवं वाह 
परस्पर एक अपर के साथ सर्वथा अभिन्न संहिलष्ट होकर रहते हैं। वास्तविक 
श्रीभगवान का वेमुख्य ही संसार का हेतु है, अतएव साम्मुख्य के द्वारावेमुख्य 
का नाश हो जाता है, अतएव सालोक्यादि मुक्ति स्वतः सिद्धा है। 
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[aN SOLOS अ 0 क्र ट्‌ 
ग्राविज्यमित्योडुलो मिस्तस्मे हि परिक्रीयते ।३।४।४५ 
अहं भक्त पराधीनो ह्य स्वतन्त्र इब द्विज 
साधुभिग्र स्तहूदयो भक्तं भक्तजनप्रियः ॥ 
मयिनिवंद्धहृदयाः साधवः समदशनः 
वशे कुर्वेम्ति मां भक्त्या सतृख्नियः 
सत्‌पति यथा ॥5।४।६३।६६ 
भक्त की ब्रह्मलोक पर्यन्त मुख की वितृष्णा रहती है, यह कहा गया है, 
सम्प्रति इस जगत के सुख में भी उनकी वितृष्णा होती है, इस को कहते हैं, 
'भर्त्तासन्‌ श्रियमाणो विभाति ? तैतिरीयक श्र्‌ ति में उक्त है भगवान्‌ भर्ता 
होकर भी पोष्य के समान प्रतिभात होते हैं, संशय है कि निरपेक्ष की देह 
यात्रा का निर्वाह स्व प्रयत्न से अथवा ईश प्रयत्न से होताहै ? भगवान्‌ भक्त 
के लिए प्रयत्न करे, भक्त की यह वाञ्छनीय नहीं है। अतएव निज प्रयत्न 
से शरीर यात्रा का निर्वाह होता है, इस प्रकार पूर्व पक्ष का स्वण्डन करते हैं 
स्वामिनः स्वामी सर्वेशवर से उनकी देहयात्रा निष्पन्न होती है। क्योंकि फल 
श्रू ते: अर्थात्‌ भगवान स्वयं संभर्चा हैं, यह आत्रेय का मत है। गीता मेंउक्त 
है, जो जन मुझ की अनन्य भाव से चिन्ता करता है एवं उपासना भी करता 
है, उस का योगक्षेम का वहन मैं ही करता हुँ । मत्स्य कर्म बिहङ्गम जिस 
प्रकार दर्शन ध्यान स्पशे से अपत्य का पोषण करते हैं, मैं भी उसी प्रकार 
अपने भक्त का पोषण करता हूँ। इसं वाक्य से इस प्रकार प्रतीति होती है, 
देह यात्रा के लिए भक्तों का ग्रपना प्रयास अनावश्यक है, यह स्थूल वाक्य 
है, क्योंकि उस विषय में उनकी इच्छा दिखाई नहीं देती, और सत्य सडुल्प 
श्रीभगवान का उस के लिए कोई प्रयत्न भी नहीं होता है, श्रीभगवत्‌ सेवा 
द्वारा स्वदेह यात्रा निर्वाह करना भक्त का अभिप्राय है, और यह ही श्रृत्युक्त 
फल है, इस लिए ही श्र्‌ ति में भ्रियमाण शब्द का प्रयोग हुआ है । 
इस प्रकार भक्त को स्थिति होनेपर भोक्ता एवं भोग्य का विनाश ही 
होगा । अतः कहते हैं, शान्तरूपो शुद्ध सत्त्व रूप वेंकुण्ठ में मेरा भक्त कभी 
भी भोंग हीन नहीं रहता है, काल भी उनको ग्रास नहीं करताहै, इस में कारण 
है कि जिन के मैं स्नेह का विषय ह प्रिय, आत्मा सुत सखा गुरु देव एवं इष्ट 
पुज्यं ह, ॥ 
एकान्त भक्त को ही मैं इस प्रकार गति प्रदान करता ह। परलोक 
एबं इहलोक, आत्मा शरीर और शरीर सम्वन्धि पुत्र कलत्र धनादि, एवं 


अ० ३ वेदान्तद्शेनमु ३१५ 
पक 
श्र्‌ तश्च ।३।४।४६ 
निरपेक्ष सुनि शान्त निर्वरं समदर्शनम्‌ 


अनुबज्याभ्यहूं नित्यं पुयेयेत्यडप्रिरेणुभिः ॥११।१४।१६ 
प्रणयरशनया धृताइःप्रिपद्म: । ११।१४।५५ 


सहकाय्यन्तरविधिः पक्षेण तृतीयं तद्वतो विभ्यादिवत्‌ 
।३।०।४७ 


अन्यान्य परिग्रह को छोड़कर जो अनन्य भावसे मेरा भजन करता है, उनको 
ही संसार से उद्धार करता हू_। 

हि श्रीहरि उन एकान्ति भक्त के भर्त्ता हैं, दृष्टान्त द्वारा इस का प्रतिपादन 
करते हैं। * आत्तविज्यमिति ? सूत्रस्थ इह्‌ शब्द सादुशार्थक है, ऋत्विक के 
कर्म के समान ही श्रीहरि भक्त परिपोषण करते हैं। कारण वे भक्ति द्वारा 
श्रीहरि को वशीभूत करलेते हैं,, ' हि ' शब्द कारणार्थक है, स्मृति में कथित 
है, तुलसी पत्र अथवा स्त्रल्प मात्र जल प्रदानसे ही भक्त के समीप में श्रीभग- 
वान आत्म विक्रय कर देते हैं, ऋत्विक्‌ जिस प्रकार दक्षिणा द्वारा यजमान के 
समीप में अपने को दे देता है उसी प्रकार भक्त के समीप में भगवान्‌ आत्म 
विक्रय करदेतेहँँं. औडुलोमि निगु शवादी होने के कारण भक्ति शब्द का प्रयोग 
नहीं किया है, अतएव निरपेक्ष भक्त श्रेष्ठ है 

अस्वतन्त्रा व्यक्ति के समान ही मैं भक्त पराधीन ह. मैं भक्त जनप्रिय 
ह !। और साधु भक्तों ने मेरै हृदय पर अधिकार जमा लिया है । 

ˆ समदर्शी साधुगण मुझ को प्राण अपेण करदेते हैं, और सत्‌ स्त्री पति 
को जिस प्रकार वशीभूत करती है, उस प्रकार ही भक्तगण मुझ को वशीभूत 
करते हैं । 

“याँ वै काञ्चन यज्ञ ऋत्विज आशिषमाशासत इति होवाचेति तस्मादु 
हैवं विदुदगतो बूयात्‌ क॑ ते काममागायनि ? स्मृति में ऋत्विक द्वारा अनुष्ठित 
कर्म फल यजमानगामी होताहै देखा जाताहै, यजमान दक्षिणाद्वारा ऋत्विक 
को वशीभूत करता है, श्रीभगवान भक्ति वश है, अतएव ऋत्विक्‌ जिस र 
यजमानका पोषण करताहै, उस प्रकार श्रीभगवान भी भक्तक्रा कर्मकरते हैं॥ 

निरपेक्ष मुनिशान्त नि्वेर समदर्शन भक्तक्रा मैं अनुसरणकरताहुँ पवित्र 
होने के लिए, प्रयाय रशना द्वारा-ही श्रीहरि के चरण कमल भक्त हृदय में 


आवद्ध होकर रहते हैं । 


३१६ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा० ४ 


मां भजन्ति गुणाः सर्वे निगु णं निरपेक्षकम्‌ 
सुहृदं प्रियमात्मानं साम्यासङ्कादयो गुणाः ॥११।१३।४० 
यमानभिज्ञ सेवेत नियमात्‌ मत्परः क्वचित्‌ 
मदभिज्ञं गुरु शान्तमुपासीत मदात्मकम्‌ ॥११।१०।१५ 
अनन्तर विद्या प्राप्ति के वाद अनुष्टान कर्तब्य का निरूपण करते हैं 
' तस्मादेवंविच्छान्तोदान्तः ” “ आत्मावा अरेद्रश्व्य: ये सव प्रसिद्ध श्रूति हैं 
यहाँपर शमादि से लेकर ध्यान पर्यन्त के अनुष्ठान ब्रह्मज्ञ के लिए आवश्यक 
हैं, ये सव ही निरपेक्ष के लिए अनुष्ठेय है अथवा तत्त्वरूप गुणचरित समुह 
के ही स्मरण करना कत्तव्य है? इस सन्देह में कहा जाता है कि विद्या 
शमादि के विना स्थायी नहीं होतीहै, अतएव यहसव ही अनुष्ठेयहै, इसप्रकार 
कथन के उत्तर में कहते हैं, ' सह कार्य्यन्तर विधि: ? यहाँपर शमादि को सह 
कारि साधन रूपमें कहेगेयेहैँ, यज्ञादि एवं शमादि को विद्याके सहकारीरूप में 
निरूपण किये गयेहैँ, अपूर्व हेतु साश्रम पक्ष में उनको विधि ग्रहणीय है, निरा 
श्रम के पक्ष में विधान नहीं है, कारण निराश्रम में शमादि स्वाभाव्रिक रूप 
में होते हैं अतएव निरपेक्ष व्यक्ति भगवान्‌ के स्वरूपादिकों का चिन्तन करेंगे 
` एतज्जन्य तत्‌ प्रसादमात्र को अभिलाषी निरपेक्ष के पक्ष में तृतीय मानसीक 
अनुष्ठान का निर्देश किया गया है, श्र्‌ ति में उक्त है--' ब्रह्म मानसलभ्म हैं? 
कायिक वाचिक अथवा मानसिक श्रवण मनन की अपेक्षा से ही मानसिक 
ध्यान तृतीय कहा गया हे । साश्रम अधिकारी के लिएजेसे सन्ध्योपासनादि 
विधि की आवश्यकता है, उसी प्रकार सञ्जात विद्य निरपेक्ष को भगवत्‌ स्व 
रूपादि का स्मरण करना एकान्त आवश्यक है । इस से उनका जपाच्चेनादि 
का निषेध नहीं हो रहा है, ध्यान द्वारा ही उनकी प्राप्ति होती है, अच्चैन का 
प्रधान अंग ही ध्यान है, ध्यान A्रधानके कारण केवल -ध्यान का उल्लेख .किया 
गया हे। इस प्रकार त्रिविध अधिकारी के लिए पृथक्‌ पृथक्‌ अनुष्ठान 
निरूपित हुआ है । 
जो सव गुण मुझका भजन करतेहैं, मैं निगु'ण निरपेक्ष होने के कारण 
वे सव हि नित्य होते हैं मैं सुहृद प्रियतम एवं आत्मा स्वरूप हुँ । अतएव मेरी 
शरणागत के लिए साम्य असङ्ग आदिगुण भी गुणातीत होते हैं। मत्‌ पर 
जन आदर पुर्वक अहिसादि यमोंके अङ्गका अनुष्ठान करेंगे। किन्तु शोचादि 
नियमो का आचरण ज्ञानके अविरोध से यथाशक्ति करेंगे, और भी विशेषवात 
है कि-यमादि के प्रति भी आग्रह को छोड़कर गुरु की उपासना करे, गुरु 
मदात्मक मदभिज्ञ; शान्त स्वरूप के होते हैं। 


अ० ३ वेदान्तदर्शनम्‌ ३१७ 


कृत्स्नभावात्‌ तु ग्रहिणोपसंहारः ।३।४।४८ 
भयं प्रमत्तस्य वनेष्वपि स्यात्‌ यतः स आस्ते सहषट्सपत्नः 
जितेर्द्रियस्यात्मरतेव्‌ धस्य गृहाश्रमः कि नु करोत्यवद्यम्‌ ॥ 
यः षट्सपत्नान्‌ विजिगीषमाणो गृहेषु निविश्य यतेत पूवम्‌ 
अत्येति दुर्गाश्रित ऊञ्जितारीन्‌ क्षीणेषुकामं विचरेद्विपश्चित्‌ 
ज र ॥५।१।१७--१८ 
एतेरन्येश्च वेदोक्तेवेत्तमानः सकर्मभिः 
गृहे$प्यस्य गति यायाद्राजंस्तद्भक्तिभाड नर: ॥७।१५।६७ 


UCT ७ ७ ७ प > NNR 
स्वनिष्ठ परिनिष्ठित निरपेक्ष के लिए विद्या लाभ का प्रकार निर्णीत 
हुआ है, सम्प्रति उस की स्थिरता के लिए प्रस्तुत प्रकरण का आरम्भ हे, 
छान्दोग्योपनिषत्‌ के अन्त में निर्णीत है, आचार्य कुलात्‌ वेदमधीत्ययथा 
' विधानं गुरोः ' आचार्य के समीप से विद्या अध्ययन के पश्चात्‌ यथा विधि 
गुरु दक्षिणा प्रदान के अनन्तर गृह में आकर कुटुम्ब मध्य में पवित्र प्रदेश में 
निज शाखाका अध्ययन करें तथा धामिक पुत्र उत्‌ पादनान्तर निखिल इन्द्रिय 
आत्मा में प्रतिष्ठित करे, यज्ञ के विना किसी कार्य में भूतहिसा न करे, जो 
यावज्जीवन इस प्रकार अतिवाहित करेगा उस को इस संसार में पुनर्वार 
आना नहीं पड़ेगा।” यहाँपर गाहँस्थ्य धर्म में ही विद्यो का उप संहार होने 
पर तदितर नैष्ठिक ब्रह्म चारी प्रभृति की विद्या प्राप्ति सम्भव नहीं है। उक्त 
वाक्य से यही प्रतीति होती है, कहीं कहीं पर त्यागोक्ति भी देखी जाती है, वे 
सव स्तुति पर है, ब्रह्म ऐसी वस्तु है--जिस के लिए सव कुछ ही त्याज्य होते 
हैं, यथाविधि कर्मानुष्ठान करने से ही गृहस्थ विद्याका अधिकारी होता है, इस 
प्रकार वचनो से पूर्व पक्ष निर्णीत होनेपर उत्तर के लिए कहते हैं, * कृत्स्न- 
भावात्‌ तु गृहिणोपसंहारः शङ्का निरसतार्थ “ तु ” शब्द का प्रयोग सूत्र म 
हुआ है, गार्हस्थ्य धमं यथायथ अनुष्ठानसे मुक्ति होती है, ऐसा नहीं, किन्तु 
गृहस्थ कमं में ही सकल धर्म का समावेशहै, इस लिए उस में उपसंहारकिया 
गया है, गृहस्थके लिए बहुल आयास साय अनेक प्रकार स्वाश्रम धर्म कत्तव्य 
त्वेन उपदिष्ट हुआ है, अतएव उस के साथ आश्रमान्तर का कोई विरोध नहीं 
है, स्मृति में उक्त हैं ' भिक्षा भुजशच ये केचित्‌ परिव्राङ, ब्रह्म चारिणः तेऽत्रव 
प्रतिष्ठन्ते गार्हस्थ्यं तेत वे परम्‌ ' भिक्षु परि ब्राजक, ब्रह्म. चारी, इस सव के 
धर्म गृहस्थ धर्म में प्रतिष्ठित है, अतएव गाहेस्थ्य घमं उत्तम है। 
विद्वान्‌ व्यक्ति गृहाश्रम में स्थित होकर ही अभिमान शून्य होता है, 


३१८ श्रीमद्भागवतभा ष्योपेतम्‌ पाड 


मौनवदितरषामप्युपदेशात्‌ ।२।४।४६ 
गतस्वार्थमिम देहं विरक्तोमुक्तबन्धनः 
अविज्ञातगति जह्यात्‌ स वे धीर उदाहृतः ॥१।१३।२६ 
यः स्वकात्‌ परतो वेह जातनिर्वेद आत्मवान्‌ 
हृदि कृत्वा हरि गेहात्‌ प्रब्रजेत्‌ स नरोत्तमः ॥१।१३।२७ 


विषय भोग करने पर भी विपय वासना नहीं रहतीहै, और मोक्षभी होजाता 
है, अतएव उस के लिए बन वास की कोई आवश्यकतानहींहै, इसको ही युक्ति 
से कहते हैं, अजितेन्द्रिय का संसार रूपभय वनवास में भी सम्भव है सङ्ग के 
भय से वनसे वनान्तर गमन करने परभी पट्‌ सपत्नशत्रु समूह साथ ही चलेंगे, 
मनोवुद्धीन्द्रिय समूह ही शत्रु है, जितेन्द्रिय आत्मरति व्यक्ति के लिए अवद्य 
रागादि दोष कुछ भी हानि नहीं करेगा जो जन इन्द्रिय जय करने के लिए 
वन गमन करंताहे, उसका इन्द्रिय जय नहीं होताहे, अतएव तीव्र शत्रुकी जय 
करने के लिए दुर्गाश्रित होना एकान्त आवश्यक हैं, इस प्रकार प्रबलेन्द्रिय से 
अपराजित होने के लिए गृहस्थाश्रमही श्रेयस्कर हैँ । 

वेदोक्त धर्म समुह के आचरण द्वारा गृहस्थ धर्म में रत होने पर उक्त 
अवस्था में ही वह जन श्रीकृष्ण चरणों में भक्ति लाभ करता हे, और उन का 
प्रिय वन जाता है ॥ 
आश्रमान्त के विषय सुनने में आता है, ये सव ही गृहस्थ धर्म मे अन्त 
भाव हे इस प्रकार मानना आवश्यकहै, इस के उत्तर में कहते हैं मौनवदिति 
दृष्टान्त के द्वारा कहते हैं, मुनिब्रत के समान सिद्ध करके ही कहतेहैँ । प्रथम 
स्कन्धत्रय है, उस में यज्ञ अध्ययन और “ दान ' हैं प्रथम द्वितीय ' तप ' है, 
आचार्य कुलवास, ब्रह्मचय्यं ब्रत धारण तृतीय है, ये सव पुण्यश्लोक होते हे, 
ब्रह्म संस्थोऽमृतत्वमेति अर्थात्‌ ब्रह्मनिष्ठ अमृतत्त्व प्राप्त करता हे, श्रुति में इस 
प्रकार कथित हुआ है, वहाँपर एतदेव विदित्वा मुनि भंवत्येतमेव प्रब्राजिनो 
लोक मभीप्सन्त: प्रब्रजन्ति' इसप्रकार परिव्राजककी भाँति अपर नैष्ठिकादियों 
का उपदेश है । सावित्र्य-ब्रोह्य-प्राजापत्य-वृहत्‌ ये चार ब्रह्म चारी भेद है, 
इस प्रकार वृत्ति भेद से बहुत भेद हे, फेणप उदुम्बर वेखानस बालखिल्य ये 
वनस्थ थे कुटीचक बह दक हंस-निष्क्रिय ये सन्नधासोयोंके भेद हैं, इसप्रकार 
वृत्ति के बाहुल्य से बहुत भेर है, जावालोपनिषद्‌ में चार आश्रमों का कथन 
है, ' ब्रह्मचय्यं समाप्ति के पदचात्‌ गृही होवे, गृही होकर वनस्थ होवे, वनस्थ 
होकर सन्नथास ग्रहणकरे । इसप्रकारको छोड़क रव्युत्क्रमसे अवस्थान न करे । 


अ० ३ वेदान्तदर्शनमु ३१६ 


अनातिष्कुवन्नन्वयात्‌ । ३४५.० 

नैतत्‌ खलायोपदिशेस्माविनीतायक हिचित्‌ 

न स्तब्धाय न भिन्नाय नव धम्मंध्वजाय च 

न लोलुपायोपदिशेन्न गृहारूढ़ चेतसे 

नाभक्ताय च मे जातु न मद्भक्तद्विषामपि ॥३।३२।३४-४० 

नेतत्वया दाम्मिकाय नास्तिकाय शठाय च 

अशुश्रूषो रभक्ताय दुविनीताय दीयताम्‌ ॥११।२६।३० 

तेमय्यपेताखिलचापलेऽभके ॥१।५।२४ 

ज्ञानं गुह्यतमं यतत्‌ साक्षात्‌ भगवतोदितम्‌ 

अन्ववोचन्‌ गमिष्यन्तिः कृपयादीन वत्सलाः ॥१।५।३० 

एवं गुरूपसनया च भक्तया विद्याकुठारेणशितेनधीरः 
विवृश्च्य जीवाशयमप्रमत्तःसम्पद्यचात्मानमथ त्यजास्जस्‌॥१।११।२४ 


सहसा वेराग्योदय होनेपर सवके लिए ही सन्न्यास ग्रहणको विधि है, अनुराग 


गृहस्थ के लिए कारण है, और विराग सन्न्यास के लिए कारण है, इसप्रकार 
अनुराग विरागरूप कारण भेद से आश्रम का भेद है, अतएव यथायथ शम 
दमादि सम्पन्न व्यक्ति साश्रमी हो किम्वा तिराश्रमी ही उस का विद्यामें अधि 
कार है, यह सिद्ध हुआ है । 
इस जगत्‌ में जो व्यक्ति अपनी वृद्धिसे किम्वा दूसरेके उपदेशसे वैराग्य 

वान्‌ होकर मन को वशीभूत कर श्रीगोविन्द चरणा स्मरण पूर्वक संसार को 
छोड़कर चला जाता है वह मनुष्य के मध्य में श्रेष्ठ हे, धीर व्यक्ति वह है जो 
व्यक्ति स्वार्थं को ' यश धर्मादि की आसक्ति को छोड़कर एवं मुक्तबन्धन अभि 
मान को छोड़कर प्राप्त दुःख सहन कारी को भी धीर कहा जाता है 

बिद्या अति रहस्यपूर्ण वस्तुहँ, सवेताशवतर उपनिषद्में उक्तहै वेदान्तेपरमंगुहय 
पुराकल्प प्रचोदितमु । नाप्रशान्ताय दातव्य नापुत्राय नाशिष्याय वे पुनरिति? 
अथात्‌ वेदान्त का विषय अत्यन्त गोपनीय है उस को अप्रशान्त पुत्र अथवा 
शिष्य के लिए उपदेश नहीं किया जाता है। उस में संशय यह है कि यह 
तत्त्व सर्वत्र उपदेश्य है अथवा योग्यायोग्य विवेचनों के पश्यात्‌ कथनीय है ? 
कारुणिक के लिए योग्यायोग्य विवेचना करना अयुक्त है, अतएव सवत्र कथ- 
नीय है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं, ' अनाविष्कुवन्नन्वयात्‌ ' 


३२० श्रीमद्भागवतभाष्योपेतमु पाड 


ऐहिकमप्रस्तुतप्रतिबन्धे तदशनात्‌ ।३।४।५१ 
तत्तेऽनुकम्पां सुसमीक्षमाणो 
भुञ्जान एवात्मकृत विपाकम्‌ 
हृद्वाखवपुभि विदधन्नमस्ते 
जीवेत यो मुक्तिपदे स दायभाक ॥१०।१४।८ 


विद्या का गोपन रूप से ही उपदेश करे कारण श्रुति वेसा ही कहती है; अव 
विन्दाक्ष श्रीहरिने गीता में वेसा ही कहा है, अजितेन्द्रिय, अभक्त श्रवेणेच्छा 
रहित व्यक्ति के लिए उस तत्त्व को अर्पण न करें। उपदेश योम्यपात्र में 
ही कार्यकर होताहै, अयोग्यमें नहीं । श्र तिमे भी उक्तहे, जो गुरु तथा देवता 
में भक्ति सम्पन्नहै,, उस में ही विद्याकी स्फूत्ति होती है, छान्दोग्य में भी उक्त 
हे, आत्मा अपहत पाप्मा इत्यादि श्र्‌ ति मे सुस्पष्ट हे कि-इन्द्र और विरोचन 
के प्रति समान रूप से तत्त्व का उपदेश किया गया है, उन में से विरोचन को 
ही तत्त्व की स्फूत्ति हुई है, इन्द्र को नहीं हुई । अतएव योग्य पाल्न मे उपदेश 
करना कत्तव्य है, अयोग्य मे नहीं। शाज्ञ रीति से भगवत्‌ परायण श्रद्धा 
सम्पन्न योग्य पात्र हें, । 

शान्त दान्त अनुरक्त शुश्र षारत मुझ के प्रति गुरुओंने अत्रिरहस्य तत्त्व 
का उपदेश किया था, वह तत्त्व गुह्य तर, और गुह्यतम है, साधन रूप धर्म 
तत्त्व गुह्य है और उसका साध्य स्वरूप है गुह्यतम हे । विविक्ताध्मज्ञान गुह्य 
तर हे। उस से प्राप्य ईश्वर ज्ञान गुह्यतम हे, श्रीभगवान्‌ के श्रीमुख से निर्ग 
लित भागवत शास्र का उपदेश ही उक्त गुरुओं ने मुझे क्रिया था ।- 

इस प्रकार गुरु उपासना रूपी विद्याकुठार के द्वारा कर्म वासना को 
छेदन करके सम्पन्न हो जावे । 

अनन्तर विद्योत्पत्ति काल का विचार करते हैं-नचिकेता जावाल, वाम 
देव आदि का उपाख्यान ही यहाँपर विचायं है, संशय है पूर्वोक्त विद्या इस 
जन्म में ही उत्पन्न होती है, अथवा जम्मान्तर में, इस जन्म में ही विद्याकी 
उत्पत्ति होती है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं, ' ऐहिक ? प्रतिबन्ध 
का अभाव से इस जन्म में ही विद्या की उत्पत्ति होती है, नहीं तो नहीं होती 
है, वेद में इस प्रकार प्रसङ्ग 'देखने में आता है, नचिकेतीने एक जन्म में ही 
विद्यालाभ किया था, और वामदेवने गर्भावस्था मो ही विद्यालाभ किया था 
प्रह्वाद ने भी गर्भावस्था मे ही विद्यालाभ किया था, गजेन्द्र वृत्तासुर तथा 
रह ,गण भी इस म हष्टान्तहै, लघु प्रतिबन्धहोने पर साधन विशेष द्वारा प्रति 


{० ३ नेदान्तदर्थनम्‌ ३२१ 


एवे मुक्तिफला नियम स्तदवस्थावधृतेः।३।४।५२ 
एवं गुरूपासनयेक भक्तया 
बिद्या कुठारेण शितेन घीरः 
विवृश्च्य जीवाशयमप्रमत्तः 
सम्पद्य चात्मानमथ त्यजास्रव्‌ ॥११।१३।२४ 
अ इति तृतीयाध्यायस्य चतुर्थपादः समाप्त: ॐ 


Moe 


वन्ध हठ जाता है, और गुरु प्रतिवन्धमें यज्ञ दान शमादि द्वारा उस का परि 
क्षय करता पड़ता है। अतएव जन्मान्तर की अपेक्षा होती है, गीता में 
कथित है, अनेक जन्म संसिद्धस्ततो याति परां गति, मेरा विद्यालाभ होवे इस 
प्रकार संकल्प ही प्रधान हे, प्रतिबन्ध होनेपर विलम्व में होता है, उस का 
अभाव से सत्वर ही विद्या लाभ होताहे । 

भक्ति ही एकमात्र विद्याहै, उस की प्राप्ति भगवन्‌ अनुकम्पासे ही होती 
है, कृपा कव होगी इस प्रकार तीब्र आशा लेकर स्वकृत कर्म फलको भोगं 
अनासक्त रूप से करते हुए जो जीवित रहता है, वह मुक्ति के लिए उत्तराधि 
कारी होता है । 

विद्या. सम्पन्न व्यक्ति ही विद्याका अधिकारी है, श्रुति कहती है, तमेव 
विद्वानमृत इह भवति ' उनको जानने पर विद्यान्‌ अमृत होता हे संशय हे कि 
जिस शरीर में विद्या लाभ होता है, उम में ही मोक्ष होता है, अथवा शरीर 
पतन के पश्चात्‌ मोक्ष होता है कार्य्यं कारणसे शरीर पतनके अनन्तर ही 
मोक्ष सिद्ध होता है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर देते हैँ- एवं विद्यासाधन 
सम्पन्न जिस प्रकार विद्या लाभके लिए इसजन्म अथवा जन्मान्तर की अपेक्षा 


. नहीं करते हैं। उसी प्रकार प्रारब्ध क्षय होने पर ही मोक्ष होता हैं, इस 


विषय में शरीर का पतन एवं अपतन का कोई नियम ही नहीं हे। प्रारब्ध 
क्षय होने पर उस शरीर पात होने पर ही मुक्ति होती है, और प्रारब्ध नाश - 
न होने पर देहान्तर की अपेक्षाहोती है, मोक्ष स्वाधीन है, छान्दोग्य में उक्त 
है। आ्च्चार्यवान्‌ पुरुषो वेद ' प्रारब्ध क्षय होने पर ही विद्वान्‌ का मोक्ष 
होता हे, स्मृति में उक्त है--प्रारब्ध का क्षय होने पर ही विद्वान्‌ अमृतत्त्व का 
लाभ करता है, प्रारब्ध रहेने पर मुक्ति के लिए बहु जन्म की अपेक्षा करनी 
पड़ती है। विद्या द्वारा समस्त कर्म क्षय होने पर भी ईश्वरेच्छाके अनुसार 


श्री ५ बतभाए शि पे त पाए 
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ह चतुथाऽभ्यायः १४ 
~ 
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* अथ चतुर्थोऽध्यायस्य प्रथमः पादः अ 


कधि 


आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌।४।१।१ 
निगमकल्पतरो गलितं फलं शुकमुखादमृतद्रवसंयुत्‌ 
पिवत भागवतं रसमालयं मुहुरहो रसिका भुवि भावुकाः ।१।११३ 
किक AN 


कहीं प्रारब्धांश रह जाता है, आगे इस का विवेचन करंगे। अध्याय पूण 
के लिए सुत्र में पद की आवृत्ति हुई हे । 

समस्त तत्त्व जानने के पश्चात्‌ कृतकृत्य होकरसवे साधनका परित्याग 
करो। गुर की उपासना रूपी विद्या कुठार से अंप्रमत्त होकर त्रिगुणात्मक 
जीवोपाधिरूप लिङ्क शरीर छेदन के अनन्तर परमात्मा की प्राप्ति होती हैं 
एवं मुक्ति होती हैं, साधन की अपेक्षा भी उस समय नहीं रहती हं । 

अक इति ब्रह्मसूत्रस्य श्रीमद्‌ वेदव्यासकृतश्री भागवत भाष्ये 

तृतीयाध्यायस्य चतुर्थ पादः समाप्तः ऋ 
——: 8%: 
ॐ प्रथसः पादः # 
“४-८ 

विद्यारूप औषधि प्रदान द्वारा जो अखिल भक्तों को अविद्या रोग से 
मुक्त करते हैं, वह प्रीत्यात्मा श्रीहरि स्वयं मेरे नयन पथके पथिक होवे । यह 
अध्याय विद्या फल विचार परहै, यद्यपि आदिके कतिपय इलोक साधन विचार 
पर हैं, तथापि फल वर्णनके प्राधान्य हेतु इसे फलाध्याय कहते हैं। श्रुति 
में कथित हैं कि“ आत्मा वा अरे द्रष्टव्य: इस विधान से श्रवणादि अङ्गोका 
अनुष्ठान पुनः पुन: करना आवश्यक हैं अथवा नहीं ? अग्निष्टोमादि की अचु 
छान एकवार करने पर ही स्वगादि फल प्राप्ति होती है, अतएव एकवार अनु 
छित होने पर ही आत्म दर्शन होगा, । पुनः पुनः अनुष्ठान की आवश्यकता 
नहीं है, इस पुर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं--आवृत्ति: श्रवणादि अङ्गों की 
आवृत्ति की आवश्यकता है, कारण । असक्नुत्‌ के लिए ही श्रुति का विधान 
हैं, “ स च एषो$णिमा, ऐतदात्म्यमिदं सर्व, तत्सत्यं स आत्मा, तत्त्वमसीत्यादि 


अ४ दान्तदशनम्‌ ३२३ 


La 
[लङ्गाञ्च ।४।१।२ 
अतो वे कवयो नित्यं भक्तिं फ्रमया मदा 
वासुदेवे भगबति कुवेन्त्यात्मप्रसादनीम्‌ ॥१।२।२२ 
शुण्वन्ति गायन्ति गृणन्त्यभीक्ष्णशः 
स्मरन्ति नन्दन्ति तवेहितं जनाः 
त एव पश्यन्त्यचिरेण तावक 
भवप्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌ ॥१।८।३६ 
श्रतियों के कथन नोवार उ उ र त लो नम जिन कप तथा 
सकल श्र्‌ तियों के कथने नौवार हुआ है। एक वार अनुष्टित, होनेपर फल 
होता है, इस प्रकार शास्त्र वचन के साथ इस का विरोध नहीं है, कारण उक्त 
वचन अदृष्ट फल विषयकहे, और प्रस्तुत प्रकरण आत्म लाभ रूप प्रत्यक्ष फल 
विषयक होने के कारण धान्य की तूष रहित करने के लिए यथा पुनः पुनः 
अवधात करनां आवश्यक होता है, बसे ही आत्म साक्षातृकार पय्येन्त पुनः 
पुन: पुनः श्रवणादि की आवृत्ति कर्तव्य है है 
श्रीभगवन्‌ प्रोक्त शाश्च सर्व शार श्रेष्ठ होने से ही श्रवणीय है ऐसा नह 
किन्तु सवंशाओं के फल रूप होने के कारण ही परम आदर पूर्वक ही श्रवणीय 


हे; विशद रूपसे कहते हैं, निगम वेद वे ही कल्पतरु हैं, कारण सर्व पुरुषार्थके 


उपाय स्बंरूप हैं, उस कल्पतरु का ही फल श्रीमद्भागवत हैं, यह वेकुण्ठस्थित 
पदार्थ है, श्रीनारद मुनि ले आये, ओर मुझे दिया है, मैंने शुक के मुख में 
स्थापन किया है, शुक के मुख से ही शिष्य प्रशिष्य परम्परा क्रमसे शने: अखण्ड 
रूप से पृथ्वि में अवतीण हुआ है । उच्चस्थल से गिरने के कारण भी यह फुटा 
नहीं । अनागताख्यान से ही कथा की प्रभृति हुई है, अतएव अमृत द्रव से 
युक्त है, शुक ही शास्त्र क मुनि है, अमृत परमानन्द, वह ही द्रव रस है, रसो 
वे स रसं ह्येवायं लब्धानन्दी भवति यह श्रुति है, अतः हे रसिका रसज्ञा, 
तत्रापि भावुका, हे रस विशेष भावना चतुरा, आश्चय्ये की वात हैं, भूमि में 
हो अनायास लम्य है । र तन 

यह भागवत हैं, और इस का पान पुन: पुनः निरन्तर ही करें, इस में 
एककण भी अपेय नहीहै; अतः सवके सव ही पान करे । मोक्ष होने पर भी 
भागवत पान का विराम नहीं है, स्वर्गादिः सुख त भाँति मुक्तगण इस को 
त्याग नहीं करते हैं। किन्तु सर्वेदा सेवन करते हैं, आगे आत्माराम तिग्रेन्थ 
होकर भी निरन्तर श्रीहरि की भक्ति द्वारा उपासना करते हैं । 

४ तद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं पितरमुपससार 2 भृगु पिता वरुणके समीप . 


३२४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा० १ 


आत्मेति तृपगचछन्ति ग्राहयन्ति च ।४॥।१।३ 
कृष्णमेनमवेहि त्वमात्मानंमखिलात्मनाम्‌ 
जगद्धिताय सोऽप्यत्र देहीवाभाति मायया ॥१०।१४।५ ५ 
न प्रतीके नहि मः।४।१।४ 
खं वायुर्माग्न सलिलं महीं च ज्योतींषि सत्त्वानि दिशो द्र माद्री न्‌ 
सरित्‌ समुद्रांश्च हरेः शरीरं यत्किञ्च भूतं प्रणमेदनन्यः ।११।२।४१ 


गए और ब्रह्म विद्यालाभ के पञ्चात्‌ भी उसकी आलोचना की इस प्रकार 
सदाचार से प्राप्त होता है कि श्रवणादि भक्तम ङ्गी आवृत्ति पुन: पुन: करना 
आवश्यक हे, अपराध स्थिति के कारण उस की आवृति का विधान हैं, अपराध 
के अभाव से सक्रत्‌ आवृत्ति ही साक्षातूकार के हेतु हैं। 

सदाचार परम्परा का निर्देश कर उप संहारमें कहते हैं, परम आनन्द 
से ही कविगण नित्य ही भगवान वासुदेव के प्रति मत. शोधनी भक्ति का 
अनुष्ठान करते हैं, कारण भजनीय में श्रीकृष्ण ही मूर्द्ण्य हैं । 

वे सव जन पुनः पुनः आप की कथा श्रवण करते आपको स्मरण करते 
हैं, आप के विषय के गान भी करते हैं, एवं चरित्र की आलोचना निरन्तर 
करते रहते,हैं अत संसार परम्परा विनाशक आपके चरणाम्वूजका अवलोकन 
अति सत्त्वर ही वेलोक करेंगे । 

उक्त विषयेमों विचारान्तर का प्रदर्शन करते हैं, यह उपासना ईश्वर 
बुद्धि से अथवा आत्मवृद्धि से होतीहै ? “ जुष्ट यदा पश्यन्त्यन्यमीशं ” इस 
श्रुति संवाद से उपासना ईश्वर वुद्धि से ही होती हे, यह निश्चय होने पर 
समाधान के लिए कहते हैं, आत्मेति » सूत्रस्थ ' तु ' शब्द अवधारणार्थक 
है, वह ईश्वर आत्मा है, अतः उपास्य हैं, जिस से तत्त्वत व्यक्तिगण उन को, 
आत्मा रूप से ही जानते हैं एवं वोऽयमात्मा अयंलोकः परिदुश्यमान जगत्‌ 
आत्मा नहीं यह भी जानते हैं। इस प्रकार ही शिष्य को ग्रहण भी कराते 
है, यहाँपर आत्म शब्दसे पृरुषाकार विज्ञानानन्द स्वरूप विभु ही है, स्व सत्ता 
प्रद होने के कारण ईश्वर आत्मभूत हैं, यह दूसरे का मत हे अपर कोईकहते 
हैं कि जीव अविद्या मुक्त होकर ब्रह्म होताहै, इसलिए उनको आत्मा जानकर 
उपासना करती चाहिए, यह मत्‌ अत्यन्त असत्‌ है, इस मत का प्रत्याख्यान 
पहले ही किया गया हैं, यह श्रीकृष्ण को निखिल आत्मा के आत्मा जानकर ही 
उपासना करो, जगज्जीबे के हित के लिए कृपया देही के समान दिखाई 
पड़ते हैं । 


० ४ वेदान्तदशेनम्‌ ३२५ 


ब्रह्मदृष्टिरुतकर्षात्‌ ।४।१।५ 
्रव्यं कर्मं च कालश्च स्वभावो जीव एव च 
वासुदेवात्‌ परो ब्रह्म्‌ न चान्योऽर्थोऽस्ति तत्वत: ॥१।५।१४ 
नरेष्वभीक्ष्णं मद्भावं पु सो भावयतोऽचिरात्‌ 
स्पर्द्वासूयातिरस्काराःसाहङ्कारा वियन्ति हि ॥११।२४।१५ 


छान्दोग्योपनिषद्‌ में कथित हँ--' मनो ब्रह्मो त्यूपासीत ' 'मनो ब्रह्म की 
उपासना करें ?। यहाँ संशय होता है कि ईस्वर की भांति ' ' मन आदि भी 
आत्म शब्द से उपास्य है या नहीं ? मनोब्रदा श्रूत्ि में अभेद प्रतीत होने के 
कारण उपासना करना कर्तव्य ह. इसपूर्व पक्षके उत्तरमें कहते हैं-न प्रतीके 
न हिसः। मन प्रभृति ब्रह्म के प्रतीक हैँ, उन सव में आत्म वृद्धि करना 
उचित नहीं हे, कारण इन्द्रिय कभी ईश्वर नहीं होता हैं, क्िन्तू इन्द्रिय ईश्वर 
ज्ञान का आधार हे, अघिष्ठान हे, स्मृति में उक्त है-आकाश, वायु अग्नि जल 
मही, ज्योति सकल, जीव समुह सकल दिक वृक्षादि, नदी, समुद्र, ये सव पर 
मेश्वर का शरीर हैं, अतएव अनन्य होकर उन सव को प्रणाम करें। मनों 
ब्रह्म इस श्रुति में मनः शब्द के उत्तर में प्रथमा विभक्ति सप्तमी अर्थ में हुई 
हे । अर्थात्‌ मन में ब्रह्मोपासना कर्तव्य है । 

जिस प्रकार ईश्वर में आत्म दृष्टि करना विहित है, उस प्रकार प्रतीक 
मे करना उचित नहीं है, अनन्तर ब्रह्म दृष्टि ईश्वर मे करना उचित हैं अथवा 
नहीं ? इस का विचार प्रारम्भ किया जा रहा हे, ईश्वर पर ब्रह्म शब्द युक्त 
वाक्य ही विचाय्ये विषय हे । प्रथम विहित ब्रह्म दृष्टि स्थापन करना उचित 
नहीं है, पहले उस का निर्णय हो चूका हे । इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में 
कहते हैं--बहा दृष्टिसत्‌कर्षात्‌ ' ईश्वर में आत्म दृष्टि के समान ही ब्रह्म दृष्टि 
करना अवश्य कर्तव्य हे, क्योंकि अनन्त कल्याण गुण रत्नाकर होनेके कारण 
इश्वर सर्वेश्रे हैं, ऐसी उत्कर्ष प्राप्त बस्तु में ब्रह्म दृष्टि सवेथा उचित है, श्रुति 
भी इस प्रकार हैं, ' अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूति ' इस प्रकार आत्म दृष्टि एवं 
ब्रह्म हष्टि करना आवश्यक हे, अथ कस्मादुच्यते ब्रह्म इसके द्वारा उक्त वाक्य 
का ही पोषण होता है। 

द्रव्य, कर्म, काल, स्वभाव, जीव, एक वासुदेव को छोड़कर तत्त्वतः 
अपर कुछ भी पृथक वस्तु नहीं है ॥ नरों में निरन्तर ईश्‍वर वुद्धि करने का 
फल वर्णन करतेहैं, समोत्तम हीन में स्पर्धा असूया तिरस्कार नष्ट हो जाते हैं, : 
और अपने प्रति अहङ्कार का भी विनाश हो जाता है । 


३२६ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतमु पा१ 


टश ~ = 
आदित्यादेमतयश्चाङ्ग उपपत्त : ।४।१।६ 
यच्चक्षुरासीत्‌ तरणि देवयानं त्रयीमयो ब्रह्मण एष धिष्णञ्चस्‌ 
ढ्वारञ्च मुक्तेरमृतञ्च मृत्युः प्रसोदतां नः स महाविभूतिः ॥८।५।३६ 
सोमं मनो यस्य समामनन्ति 
दिवौकसां ये बलमन्ध आयुः 
ईशो नगानां प्रजनं प्रजानां 
प्रसीदतां नः स महाविभ्नुतिः ॥८।५।३४ 
अग्नि सुं खं यस्य च जातवेदा ॥८।५।३४ 
आसीनः सम्भवात्‌ ।४।१।७ 
समस आसन आसीनः समकायो यथासुखम्‌ 
हस्तावृत्सद्गः आधाय स्वनासाग्रकृतेक्षणः ॥११।१४।३२ 
देशे शुचो समे राजन्‌ संस्थाप्यासनमात्मनः 
स्थिरं सुखं समं तस्मिन्नासीत््वंङ्गग ओमिति ॥७।१५।३१ 
“चन्द्रमा मनसो जातश्चक्षुः सूर्ययोऽजायत श्ोत्नादू वायुश्च प्राणश्च 
मुखादग्निरजायत ” ईश्वर के मनसे चन्द्रमा, चक्षु से सूर्य्य, श्रोत्र से वायु और 
प्राण, मुख से अग्नि उत्पन्न हुए हैं। इत्यादि पुरष सूक्त से भगवान्‌ के मन 
आदि इन्द्रियों के सूर्य्यादि कारण खूपसे प्रतीयमान होते हैं, संशय हो सकता 
हैं कि-इस प्रकार चिन्ता करना उचित हे अथवा नहीं ? पड्कुज के समान 
सुकुमार इन्द्रियों में इस प्रकार उग्रतावुद्धि असंगत है, इस प्रसार पूर्व पक्ष के 
उत्तर में कहते हैं--आदित्यादि पूर्व पक्ष निरास के लिए सूत्र में 'च ' शब्द 
दिया गया हे । 
श्रीविष्णु के चक्षुः आदि इन्द्रियों में वह वृद्धि कत्तेव्य है कारण उस से 
उनका उत्कर्षे सिद्ध होता है,। भगवान के इन्द्रिय नयनादि सुकुमार होने 
पर भी लोकातीत वस्तुहे, और श्र्‌ ति सिद्ध.भी है, सूर्य्यादि जनकत्व रूप तीव्र 
भाव उन में संद्ध होतां है। 
सूय्य जिन के नेत्र हैं, चन्द्र जिन के मन हैं, अग्नि जिन के मुख हैं, ऐसे 
महाविभुति विष्णु हमें अनुग्रह करें ॥ 
त्रिरुन्नत॑ स्थाप्य समं शरीरं हृदीन्द्रियाणि मनसा सन्निवेश्य । ब्रह्मो 
पेन प्रतरेत विद्वानु स्रोतांसि सर्वाणि भयावहानि ” इस प्रकार श्वेताश्वतर 
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च्यानान्र ।४। १।८ 
प्रसादाभिसुखं शश्वत्‌ प्रसन्नवदनेक्षणम्‌ 
सुनसं सुभ्रू वं चारु कपोलं सुरसुन्दरम्‌ 
तरुणं रमणीयाद्भमरुणोष्ठ क्षणाधरम्‌ 
प्रणताश्रयणं नृम्णं शरण्यं करुणाणवम्‌ ।४।८।४५-४६ 
एवं भगवतो रूपं सुभद्र ध्यायतो मनः 
निवृत्या परया तूर्णं सम्पन्न न निवत्ते 


अचलखं चावेक्ष्य ।४॥ १।& 


उपनिषद्‌ में लिखित है। अर्थात्‌ मस्तक ग्रीवा शरीर समान एवं सरल भाव 
में स्थापन पूर्वक इन्द्रिय समुह को मन के साथ आत्मा मों सन्निवेशितकर योगी 
ब्रह्मरूप उड़ प द्वारा भयावह संसार से पार हो जाता है, इस प्रकार श्रुति 
वाक्य से भगवान्‌ की उपासनाम आसन विधान आवशचक कहा गयाहै, यहाँ 
संशय है कि ईश्वर उपासना में आसन विधान की आवशकता है अथवा 
नहीं ? मानस व्यापार रूप स्मरणमों देह स्थित रूप आसनकी आवश्यकता 
नहीं हैं, इस पूर्वं पक्ष का उत्तर देते हैं- आसीनः सम्भवात्‌ ?। आसीनः 
कृतासन होकर ही श्रीहरिका स्मरण करें। उसमे ही श्रीहरि स्मरण सम्भव 
है, शयन उत्थान गमनादि के समय चित्तमें विक्षेप रहता है, अतएव उससमय 
हरि स्मरण नहीं होता हैं। समभाव मों उपवेशन कर क्रोड़ देश में हस्तद्वय 
को स्थापन कर नासाग्रधृष्टि सम्पन्न होकर श्रीहरिका स्मरण करें। 

* तेध्यानयोगानुगता अपञ्यन्‌ ? इत्यादि श्रुति ज्ञात होता हे कि श्रीभग 
वस्‌ दर्शनेच्छु के लिए ध्यान की अवश्यकता है। वह कृतासन व्यक्ति में 
सम्भव होता है, अन्य में नहीं। उस को कहते हैं, विजातीय प्रत्ययान्तर से 
रहित अव्यवधान भाव से किसी एक वस्तुका चिन्तन ध्यान है, शयन उत्थान 
गमन परायण व्यक्ति के लिए वह सम्भव नहीं हैं । 

श्रीभगवान्‌ का ध्यान उपविष्ट होकर ही करे, प्रसन्न वदन प्रसन्न दृष्टि 
और साधक के और अभिमुख होकर स्थित है, सुन्दर नासिका, मनोरम भ्र, 
सुन्दर कपोल, तरुण रमणीयअङ्क प्रत्यङ्ग युक्त अशण अधर ओष्ठ प्रणतजन के 
आश्रय स्वरूप. करुणार्णव, निखिल पुरुषार्थ साधक श्रीहरि का ध्यान करें । 
इस प्रकार भगवान्‌ के ध्यान करने पर मन सत्वर ही आनन्द में निमग्न हो 


जाता है । 
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ततूसव व्यापकं चित्तमाकृष्येकत्र धारयेत्‌ 
नान्यानि चिन्तयेइ भूयः सुस्मितं भावयेन्मुखम्‌ ॥११।१४।४६ 
स्मरन्ति च ।४।१।१० 

शुचोदेशे प्रतिष्ठाप्य विजितासन आसनम्‌ 

तस्मिन्‌ स्वस्तिकमासीन ऋजुकायः समभ्यसेत्‌ ॥३।२८।८ 
यत्रेकाग्रता तत्रा विशेषात्‌ ।४।१।११ 

सस्वाद्र्मोभवेद्वृद्धात्‌ पुसो मद्भक्तिलक्षणः 

सास्विकोपासया सत्त्वं ततो धर्मः प्रवत्तं ते ॥११।१३।२ 

आगमोऽप प्रजा देश; कालः कर्म च जन्म च 

ध्यानं मन्त्रोऽथ संस्कारो दशेते गुणहेतवः 

सात्तविकाम्येव सेवेत पुमान्‌ सत्त्वविवृद्धये 

ततो धमंस्ततो ज्ञानं यावत्‌ स्मृतिरपोहनम्‌ ॥११।१३।६ 


त जित 


सूत्रस्थ ` च? कार अवधारणाथेक है, छान्दोग्य में कथित हे कि 
' ध्यायतीव पृथिवी ? इस प्रयोग मे ध्यान में निश्‍चलत्व की अपेक्षा है और 
' ध्ये” धातु का प्रयोग भी इस लिये हुआ हे, इस से भी आसन मों उपविष्ट 
होकर ध्यान करना सूचित होता है, ध्यायति कान्तं प्रोषित रमणीतिलोके 
ऽपि ' प्रसिद्ध हैं, प्रोषित भत्तृ का रमणी पति का ध्यान करती है । 

व्यापक चित्त को एकत्र निवेश कर अपर कुछ भी चिन्ता न करें श्री 
हरि के सुस्मित मुखारविन्द का ही ध्यान करें । 

स्मृति में उक्तहै पवित्र देशमों अतिशय उच्च एवं अतिशय नीच आसन 
का व्यागकर सुखकर समतल आसन पर वेठकर योगाभ्यास करें, इन्द्रिय 
निरोध करें, ओर चित्ताग्र द्वारा श्रीहरिका चिन्तन करें शरीर का मध्य भाग 
ग्रीवा मस्तक सीधाकर वेठे और दृष्टिको केवल नासाग्र मों स्थापन करे, इस 
से मन दौरात्म्य का त्याग करेगा । 

झुचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिर मात्मनमात्मनः नात्युच्छ्रितं नाति नीचं 
चैलाजिन कुशोत्तर्म्‌ तत्रेकाग्रं मनः कृत्वा यतचित्त न्द्रियक्रियः' उपविश्यासने 
युक्षाद्‌ योगमात्मविशुद्धये समं काय शिरो ग्रीवं धारयन्नचलं स्थिरः संप्रेक्ष्य 
नासिकाग्र स्वं दिशशूक्तानवलोकयन्‌ ” आसनकर ही ध्यान करे, आसन 
कुश अजिन वस्न से आच्छादित हो, और सुख पूर्वक उपवेशन के लिए स्वस्तिक 
आसन करे। 
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अनन्तर “ आत्मा वा अरेद्रष्टव्यः ” ये सव पहले कहे गये वाक्यो के 
सम्बन्ध में कुछ विचार आता है कि इस उपासना में दिक देश काल का 
कोई नियम है अथवा नहीं? वेदिक कर्मी में इन सव नियम यथावत्‌ है; 
अथवा वैदिक कर्म में ही उन सव का प्रयोजन है, इस प्रकार पूर्वपक्षके उत्तर 
में कहते हैं ' यत्रकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ” । न 


जिस दिक्‌ देश कालमें चित्त की एकाग्रता होतीहै उसदिक्‌ देशकालका 
ग्रहण उपासनाके लिए ग्रहण करनाआवश्यकहै, चित्तकी एकाग्रता ही काम्यहे, 
देशादि का विशेष रूप से उल्लेख नहीं है, स्मृति कहती है ' तमेव देशं सेवेत 
तं कालं तामवस्थितिम्‌ । तानेव भोगान्‌ सेवेत मनो यत्र प्रसीदति, '' मनको 
प्रसन्नता के लिए ही दिग्देश कालकी व्यवस्थाहै। श्वेताश्वतर श्रुति कहती 
हैं कि--“ समेशुचौशकंरा वक्ति वालुका विवजिते शब्द जलाश्रयादिभिः । 
मनोऽनुकृले नतु चक्षुः पीड़ने गुहानिवाताश्रयणे नियोजयेत्‌” तीर्थं सेवा ही 
मोक्ष का कारण है, इस से देशविशेषका नियम मानना आवश्यक होगा, उत्तर 
करते हैं, ऐसा नहीं हैं, उपद्रव होने पर तीर्थ असाधक हो जाता है, क्योंकि 
उपद्रव के अभाव से ही तीर्थ साधकतम होता हे, अतएव “ मनोऽनुङ्कल शब्द 
का प्रयोग हुआ है, अतः जहाँपर मनका अनुकूल हो तथा कोई वाधा विध्न त 
होवें वह स्थान ही आश्रयणीय है, इस विषय में कोई विशेष नियम नहीं है , 
मेरी भक्ति के सन्निधान को जो प्राप्त करता है, वह ही धर्म है,। सत्त्व गुण 
की वृद्धि होने से भक्ति होतीहै, सात्त्विक पदाथोंके सेवन से ही सात्त्विक वृद्धि 
होती है । गुणत्रय बृद्धि हेतु ये सव है, आगम शास्र जल, प्रजा देश 
काल कमें जन्म, ध्यान, मन्त्र और संस्कार । 


सात्त्विकी ही सेवा करें, जिस से सत्त्व की वृद्धि होवे । निवृत्ति शास्र 
की सेवा करें, नतो प्रवृत्ति शाश न तो पाषण्ड शास्र का अम्यास करें, तीर्थ 
जल ही ग्रहण करें, गन्धोदक सुरा प्रभृति का ग्रहण न करें। निवृत्त जन की 
सेवा करें, प्रवृत्त दुराचारकी सेवा न करें, एकान्त स्थान की सेवा करें, वाजार 
प्रभृति स्थान में न रहे । ब्राह्म मुह ,त्तादि समय ही घ्यान के लिए प्रशस्त 
है, निशीथ प्रदोष का वज्जेन करें, नित्य कर्मका ही अनुष्ठान करें काम्य अभि 
चार कर्म का वर्ज्जन करें, जन्म--वैष्णव शैवदीक्षा ग्रहणकरें; शाक्त एवं क्षुद्र 
दीक्षा ग्रहण न करें , श्रीविष्णुका ध्यान करें, किन्तु कामिनी और विद्वे षी का 
ध्यान न करें, प्रणवादि मन्त्र का अभ्यास करे, काम्य क्षुद्र मन्त्र का अभ्यास 
न करें। आत्म शोधक ही संस्कार है, गृहादि देह गेहादि शोधक को संस्कार 
कहा नहीं जाता है» महावाक्य के अभ्यास से भी ज्ञान होगा, किन्तु वह ज्ञान 
परिपूर्ण नहीं होता है, सत्त्व वृद्धि से भक्ति होगी और भक्ति से देह द्वय 
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त्रापि हि ट्रष्रम ।४।१॥१ २ 
आप्रायणात्‌ तत्रापि हि दृष्टम ।४४१॥१२ 
के न 
पिवत भागवतरसमालयं 
मुहुरहो रसिका भुविभावुका: ॥१।१।३ 
आत्मार।माश्च मुनयो निग्न स्था अप्युरुक्रमे 
कुवेन्त्यहैपुको भक्तिमित्थम्भूतो गुणो हरिः ॥१।७।१० 
अतो वे कवयो नित्यं भक्ति परमया मुदा 
वासुदेवे भगवति कुर्वन्त्यात्मप्रसादनीम्‌ ॥१।२।२२ 
[a ड्‌ ° JENS चा) 
तदाधिगमउत्तरपू्वाघयो रश्लेष विनाशी 
ज्य ~ 
तद्व्यपदशात्‌ ।४।१।१३ 
भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिद्यन्ते सर्वसंशयाः 
क्षीयन्ते चास्य कर्म्माणि हृष्ट एवात्मनीश्वरे ॥१।२।२१ 
“तत्‌ कारणभूत गुण का विनाश हावे ऐसा ज्ञान होता है । 

'स यो हैतम्‌ भगवन्‌ मनुध्येधु प्राय गान्तमाङ्कुरमभिव्यायोत” इस 
प्रकार पट्‌ प्रइनीमें एवं नृसिंह तापनीमें यं सर्वे देवा नमन्ति मुमुक्षवो ब्रह्मवादि 
नश्च? वर्णित हे। यहाँपर किसी श्रू तिमें मुक्ति पर्यम्त ओर कहीं कहीं मुक्ति 
के अनन्तर भी उपासना का उपदेश देखने में आता है । अत्तः संशग्र होता 
है कि जव मुक्ति के लिए ही साधन है, तव मुक्ति होने के पश्चाल्‌ उपासना की 
आवश्यकता क्या है ? इस प्रकार संशय के उत्तर में कहते हैं--मोक्ष पर्यन्त 
उपासना की आवश्यकता तो है ही है, मोक्षके पश्चात्‌ भी उपासना की प्रयो 
जनीयता है, कारण “ सबंदेनमुपासीत यावद्विमुक्ति: ? मुक्ता अपि ह्य नमुपा 
सते ”” इत्यादि सौपर्णं श्र्‌ति मे मुक्ति के वाद भी उपासना का विधान देखा 
जाता है, विधि एवं फल के अभाव से मुक्त में उपासना निरर्थक है, ऐसी भी 
कहा नहीं जा सकता है, यहाँपर वस्तु का माध्यं ही ऐसा है, कि मुक्त गण 
अनवरत श्रीहरिकी उपासना करते रहते हैं, जेसे पित्तरोगाक़ान्त व्यक्ति पित्त 
नाश के लिए मिश्री का सेवन करता है, और पित्त नाश हो जाने पर भी उसे 
सेवन करता ही है, उसी प्रकार श्रीहरि की उपासना सर्वदा ही हो सकती हैं । 
भगवद्‌ भक्ति रस निगुण व्यक्तिपण भगवद्‌ रसका सेवन मोक्ष में भी निरन्तर. 
करें ॥ 

श्रीहरि के गुणमें आकृष्ट होकर आत्मारामगण भी श्रीहरिभक्ति का 
भजन अनुष्ठान नित्य ही करते हैं ॥ 
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इतरस्याप्येवमश्लेषः पाते तु ।॥ १।१७४ 
यथाग्निः सुसमृद्धाच्चिः करोत्येधांसि भस्मसात्‌ 
तथा मद्विषया भक्ति रुद्धवेनांसि कृत्स्नशः ॥११।१४।१६ 


विद्या साधन का विचार करने के-पदचान्‌ उस के फल का विचार 
आरम्भ करते हैं, छान्दोग्य में उक्त है, “यथा पुष्कर पलाश आपो न इिलष्यन्ते 
एतमेव विदि पापं कर्म न ङ्लिप्यते ? तद्यथेषीकातूल मग्नौ प्रोतं प्रदूयेतेवं 
हास्य सवें पाप्मानः प्रदूयन्ते ” यहाँपर संशय है कि--क्रियमाण संचित पाप 
भोग द्वारा क्षय होगा । . अथवा विद्याद्वारा नष्ट होताहै, स्मृति में उक्त है कि 
विना भोग के कोटि कल्प में भी कम्म का क्षय नहीं होता है, स्वकृत कर्म का 
शुभाशुभ फल अवश्य भोक्तव्य है, इन सव प्रमाण से निश्चय होता कि भोग 
से ही कर्म का क्षय होता है, ज्ञानी की प्रशंसा के लिए विद्या का फल श्र्‌ति 
में वणित है, इस प्रश्‍न के उत्तर में कहते हैं, * तदधिगम ' ब्रह्म विदया प्राप्त 
होने पर उत्तर क्रियमाण पाप का नाश तथापूर्व सञ्चित पाप का विनाश भी 
हो जाता है, क्योंकि यथा पुष्कर पलाश ”” इत्यादि वाक्यद्वय से उस को ऐसा 
ही कहा गया है; श्रुति के अर्थ में संकोच नहीं है, ता भुक्त क्षीयते कर्म ये सव 
वाक्य अज्ञ पर है,। 

ज्ञान का वर्णन करते हैं, चित्‌ जड़ रूप ग्रन्थि अहङ्कार नाश होता 
है असम्भावना बिपरीत भावनादि संशय भी नष्ट हो जाताहै,भनारब्धादि फलद 
कर्म समूह विनष्ट हो जाते है जव स्वरूप आत्मा में ईश्वरका दर्शन ज्ञान द्वारा 
होताहै ॥ 
बृहदारण्यक में उक्त है “ उभेउहैवेष एते तरत्यमृतः साध्वसाधुनीति ११ 
यहाँपर लब्ध ब्रह्मानुभव व्यक्ति क्रियमाण तथा सञ्चित समस्त पुण्य पापों से 
उत्तीर्ण हो जाता है, यहाँपर संशय है कि--उत्तर पूर्व पापों के समान उत्तर 
पूर्व पूण्यों का अश्लेष विनाश होते हैं किम्वा नहीं है ? वेदिकत्व हेतु विद्या 
के साथ अविरोध रूप. पुण्य का अइ्लेष विनाश न होकर भोग के साथ क्षय 
होगा, प्रतिबन्धक रहने पर भी विद्या की उत्पत्ति से मुक्ति होती है, यह अयो 
क्तिक है, इस पूर्व पक्ष का उत्तर देते हैं-'इतरस्याप्येवमच्लेषः पाते तु ॥ 

उत्तर-पू्ं पुण्य का भी विद्या द्वारा पापके समान अइ्लेष विनाश होता 
है,पुण्य वेदिकत्व के कारण उस का विद्याके साथ बिरोध नहीं है, ऐसा कहना 
ठीक नहीं है, कारण स्वर्गादि पुण्य का फल है, और विद्या का फल मोक्ष है, 
और मोक्ष का वाधक स्वर्गादि हैं, वास्तविक पुण्य शुद्ध नहीं है, सवे पाप्मानो 
ऽतो निवत्तन्ते ” इत्यादि छान्दोग्य वचन में पुण्य को भी पापों के मध्य में 
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अनारब्धकाये एप तु पूर्वे तदवधेः ।४।१।१५ 
त्वदवगसी न वेत्ति भवदुत्य शुभाशुभयो 

गुण विगुणान्वयास्तहि देहभूताञच गिरः 
अनुयुगमन्वहं सगुणगीतपरम्परया 
' श्रवणश्रृतो यतस्त्वमपवर्गगति्मनुजञः ॥१०।८७।४० 


कहागया है, “ यथेधांसि समषृद्रोऽर्निः ' . इत्यादि गीत! के वचन में सञ्चित 
कर्म मात्र का क्षय देखा जाता है, अतएव पापों के समान अनारब्ध प्रारब्ध 
पुण्यों का भी विनाश सिद्ध हुआ है। सूत्रस्थ * तु” शब्द निश्चयार्थक है, 
प्रारब्ध नाश होने पर ही मुक्ति होगी यह वचन युक्ति युक्त है । 

सुन्दर प्रज्ज्वलित अग्नि जिसप्रकार काष्ठ राशिको भस्मीभूत कर देती 
है, उस प्रकार मद्‌ विषयिणी भक्ति समस्त पापों को विनष्ट कर देती है, । 

सञ्चित पाप पुण्य का विनाश होते पर शरोर पात होगा, इस अवस्था 
मे ब्रह्मज्ञ के लिए उपदेश प्रदान भी असम्भव होगा ? इस का परिहारे के 
लिए कहते हैं,--( अनारब्ध ) सूत्रस्थ ' तु ' शब्द: शङ्काच्छेद के लिए है, पूर्व 
संचित पाप है, वह यदि अनारब्ध कार्य एवं अनुतृपादित फल होता है, तो 
भी विद्या द्वारा विनष्ट हो जाता है, किन्तु आरब्ध कार्य एवं उत्पादित फल 
का विनाश क्रिया द्वारा नहीं होताहे, क्योंकि ' तदवधेः: ' “ तस्य तावदैत्र चिरं 
यावन्न विमोक्ष्ये ? यह श्र ति एवं त्वदवगमी नवेत्तिभवदुत्थः शुभाशुभयो गुण 
विगुणान्वया स्तहिदेह भृतां च गिरः, इत्यादि स्मृति उक्त विषय में प्रमाण है, 
अर्थात्‌ परमेश्वर की इच्छा से ही प्रारब्ध नाश की अवधि कही गई है, यद्यपि 
अति बलिष्ठा विद्या निःशेष रूप से समस्त कर्मका नाश करती है, तथापि उप 
देश के लिए ब्रह्म विद्‌ के देह ईश्वरेच्छा से रहता है, इस प्रकार प्रतिबन्धक 
रहने पर बह्लिं की दहन शक्ति कुण्ठित होती है, वेसा ही विद्या कुछ कर्म को 
नष्ट न करने पर भी हानि तही है। 

कुछ व्यक्ति कहते हैं--आरब्ध फल कर्गाशय का आश्रय न करने से 
बिद्या का उदय की सम्भावना नहीं है । कुलाल चक्र के. समान कमं वेग को 
निवृत्ति की अपेक्षा कर्म फलाश्रित देह में देखने में आतीहै, जैसे वेग क्षय होने 
पर चक्र स्वयं ही स्थिर हो जाता है, उस प्रकार फलावसान में कर्म की स्वयं 
निवृत्ति हो जाती है, तव विद्या की शक्ति प्रकाशित होती है, किन्तु इस प्रकार 
कथन उचित नहीं है, कारण विद्या अतिबलवती है, वह समस्त वेग की 
निवृत्ति करसकती है; भगवद्‌ इच्छाको छोड़कर वहअन्य किसीसे कर्मरुद्ध नहीं 
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अग्नि होत्रादि तु तत्‌ कार््यायेव तद्दर्शनात्‌॥१।१६ 
गृहस्थस्य क्रियात्यागो व्रतत्यागो वटोरपि 
तपस्विनो ग्रामसेवा भिक्षोरिन्द्रिय लोलता 
आश्रमापसदा ह्ये ते खल्वाश्रम विडम्बनाः 
देवमाया विसुढ़ास्तानुपेतानुकम्पया ॥७।१५।३८-३६ 
अग्निहोत्रञच दर्शश्च पूर्णमासश्च पुर्ववत 
चातुर्म्मास्थानि च मुनेरास्तातानि च नेगमेः ॥११।१८।८ 
एवं चीर्णेन तपसा मुनिर्धसनिसच्ततः 
मां तपोमयमाराध्य ऋषिलोकमुपेति माम्‌ ॥११।१८।६ 


होता है । गुरुतर प्रस्तर के पतन से चक्र भ्रमण रूद्ध हो जाता है, उस प्रकार 
विद्या के उदय से कर्म की निवृत्ति अवश्य होगी । अतएव ईश्वर की इच्छा 
से ही देह स्थिति संगत होती है। 

जो व्यक्ति श्रीभगवान को जानलेता है, वह श्रीभगवद्दत्त सुख ढु का्‌ 
अनुभव.कर नहीं पाता, देह के अवस्थान कर्म नाश होने पर भी ईश्वर की 
इच्छाः से होता है । री 

ब्रह्म विद्‌ का पुरातन पुण्य नाश होता है, काम्य के समान नित्य कम 
का भी: विनाश होता है, उसका निरास करने के लिए वर्त्तमान प्रकरण का 
आरम्भ है, “ उभे उहैवेष एते तरति ' यहाँपर काम्य कर्म के समान अग्नि 
होत्रादि नित्य का भी नाश विद्या.से होता है अथवा नहीं ? वस्तुशक्ति के 
द्वारा उभय का ही नाश सम्भव है, इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर समाधान के 
लिए कहते हैं--अग्निहोत्रादि सूत्रस्थ “तु” शब्द शङ्का निवारण के लिए है 
विद्योदय के पहले अनुष्ठित अग्ति होत्रादि विद्या रूप फल के लिए होते हैं, - 
कारण तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति इत्यादि थर तिमें उक्त प्रकार 
कही गई है । अतः तित्यकमे से भिन्न पुसतन कर्म का विनाश होता है, सुत्रका 
अर्थं इस प्रकारहै । नित्य कर्मका नाश नहींहै, वह केवल फल उत्पादन मात्र 
कर शान्त ही जाता है, ग्रहदाह से तपायमान व्यक्ति यदि ध्यान से ही दाह को 
वुआवे तव दाह शान्त नहीं होता जलादि प्रदान से ही अग्नि शान्त होती है, 
कर्मणा पितुलोक; इत्यादि बृहंदारप्यक वचन से स्वगप्रंद यज्ञ कारी अंश का 


` नाश विद्या से अवश्य होता है ॥ 
गृहस्थ का क्रियात्याग वठ के लिए व्रत त्याग, तपस्वी की ग्रामसेवा 
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अतोऽन्यापि ह्य केषामुभयोः ।४।१।१७ 

यथाग्निः सुसमृद्धाच्चिः करोत्येधांसि भस्मसात्‌ 

तथा मद्विषया भक्ति रुद्धवेनांसि कृत्स्नशः ॥११।१४।१६ 

अनिमित्ता भागवती भक्तिसिद्धे गरीयसी 

जरयत्याशु या कोशं निगीणेमनलो यथा ॥३।२५।३३ 
और भिक्षु की इन्द्रिय लोलता ये सव आश्रम का घातक हैं, एवं नट आश्रमी 
है यह सव देवमाया विमूढ़ हैं, मुनि के लिए वेदके अनुशासनहै कि--वे अग्नि 
होत्र दशे पूर्ण चातुर्म्मास्य प्रभृति पूर्ववत्‌ ही करें, इस प्रकार चीर्ण ब्रताचरण 
कारी मुनि तपोमय मूर्ति मुझ की आराधना कर ऋषि लोक में मुझ को प्राप्त 
करते हें । 

ईश्वर संकल्प से विद्योपदेशक की प्रारब्ध कीस्थिति दिखाई गई है 
अनन्तर कुछ निरपेक्ष व्यक्ति का प्रारब्ध भी भोग: के विना ही नष्ट हो जाता 
है, तत्‌ सुकृत दुष्कृते विधुनते तस्य प्रियाज्ञातयः सुकृतमुपयन्त्य प्रिया दुष्कृतं 
इति ” कोषितकिनः पठन्ति शट्यायनिनस्तु तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः 
साधुकृत्यां द्विषन्तः पापकृत्यां कौषितको में पाठहै कि विद्वान्‌ व्यक्ति के सुकृत 
को उस के प्रिय ज्ञातिगण भोग करते हैं, तथा दुष्कृति को अप्रिय ज्ञातिगण 
भोग करते हैं, उस का पुत्रगण पाप भोग करते हैं, सुहृत सकल सुकृत भोग 
करते हैं, इस प्रकार शाट्यायनिगण पाठ करते हैं । + 
यहाँपर संशय यह है कि-प्रारब्ध पुण्य पापों का भोग के विना नाश 

प्रतीत होता है, यदि भोग ही कर्म का स्वभाव हो तो तव भोग के विना उस 
का नाश स्वीकार करना उचित नहीं होगा इस प्रकार संशय में उत्तर प्रदान 
करते हैं-अतोऽन्यापि ह्येकेषामुभययो:' ब्रह्मनिष्ठ परमातुर निरपेक्षव्यक्तिकेलिए 
भोग के विना ही पाप पुण्य का विश्लेष होता है, ईश्वर इच्छासे प्रारब्धस्थित 
होता है, इस श्रुति से ही उक्त सिद्धान्त हुआ है। अन्य श्र तिभी एक शाखा 
में तत्‌ सुकृत दुष्कृते 7 कहतीहे, इसकाअभिप्राय यह है कि ज्ञान तथा भोग 
के द्वारा कर्म ee होता हैं, और विना भोग से क्षय नहीं होताहै, इसप्रकार 
दोनों श्रुति में जो भेद हड होता है, उस का समाधान हैं-तदधिगमात्‌ सूत्र 
में कहा गया हैं, विशेष पाप कर्म का काम्यत्व स्वीकृत नहीं है, अतः अतिप्रिय 
दर्शन हेतु अति आतुर किसी भक्त को निज दशन दान विलम्ब से 
असहिष्णु होकर पृण्य को प्रिय जन में वितरण करदेते हैं, और पाप को उन 


शत्रुयो में वंट देते हैं। और उन भक्त को समीप में रखते हैं । टि 
में इस विषय को फिरसे कहेंगे । रखते हें । विशेषाधिकरण 
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यदेव विद्ययेति हि।४।१।१८ 
असेबयायं प्रकृते गुणानां ज्ञानेन वेराग्यविजुस्भितेन 
योगेन मर्य्यपितया च भक्त्या मां प्रत्यगात्मानमिहावरुन्धे३।२५।२७ 
अथो विभूति मम माययाचितामेश्वरय्यमष्टाद्भ मनुप्रवृत्तम 
श्रियं भागवतीं वा स्पृहयन्ति भद्रां 
परस्य तेऽश्नुवते तु लोके ॥३।२५।३७ 

भोगेन खितरे क्षपयित्वाथ सम्पद्यते ।४।१।१६ 
अनिमित्ता भागवती भक्तिः सिद्धेर्गरीयसी 
जरयत्याशु या कोशं निगीणमनलो यथा ॥३।२५।३३ 


उन ज्ञातियों के द्वारा उनके सुकृत भोग होनेपर प्रारब्ध सुकृतादि भोग 
से नष्ट होते हैं, कुछ लोक ऐसा भी सिद्धान्त मानते हैं। पाप पण्यो की मूत्ति 
नहीं हैं, उसको दूसरेको देना केसा सम्भवहोगा ? ऐसी शंका नहीं हो सकतीहै 
ईश्वर समर्थ है, और सव कुछ कर सकते हैं, अतएव किसी किसी परमआतुर 
भक्तों के विता ही भोग से प्रारब्ध का विनाश होता हे । 

समृद्ध अग्नि जैसे लकड़ी को ज्वला देती हे, वेसा ही भक्ति भी समस्त 
कर्मनाश कर देती है । 

अनिमित्ता भक्ति सिद्धि से भी श्रेष्ठा है, जठरानल जेसे भोजन कोपचा 
देती है वैसे ही भक्ति समस्त कर्मको नाश कर देती हैं ॥ | 

भक्तों के लिए प्रारब्ध किस प्रकार अन्यगामी हो सकता हे? इस 
प्रकार असम्भावना का निरास के लिए कहते हैं-जो विद्या द्वारा कृत होता 
है वह ही वलवत्तर होता है, इत्यादि धरू ति विद्या का प्राधान्य कहती हैं, हि 
यस्मात्‌ कारण विद्या की सामर्थ्यं कभी भी रुकती नहीं हैं श्रीहरि की प्रसन्नता 
से प्रारब्ध का क्षय तो होता ही है, और विचित्र भोग का अधिकारी भी 
होता है । हि 

प्रकृति के गुणों के सेवत न करने पर विद्या द्वारा जीव इस देह में ही 
मुझ श्रीहरि को अवरुद्ध कर सकता हा ठ 

उस में विद्यावान्‌ के लिए कुछ अधिक लाभ भी होता हैं, वह यह हैं, 


| अविद्या निवृत्ति के अनन्वर सत्यलोकादिगत सम्पत्ति अणिमादिसिद्धि एवं 


वैकुण्ठ गत सम्पत्ति भोग का अधिकारो न चाहने पर भी जीव होता है । 
उस के वाद क्या होता ह इस को कहतेह >> 
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पश्यन्ति ते मे रुचिराण्यम्ब सन्तः 
प्रसन्न वक्तारुण लोचन्नानि 
रूपानि दिव्यानि वरप्रदानि 
साक वाचं स्पृहणीयां वदन्ति ॥३।२५।३४ 
ॐ चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः समाप्तः ऋ 
0 
श्र ब्रह्मसूत्रस्य श्रीमद भागवतभाष्यमु क्ष 
# चतुर्थाध्यायस्य हितीयः पादः % 


CS कनसल्स्स 


वाइ, सनसि दशंनाचछब्दाचूच।४।२।१ 
वाचं यच्छ मनो यच्छ प्राणान्‌ यच्छेन्द्रियाणि च 
आत्मानमात्मना यच्छ न भुयः कल्पसेऽध्वने ॥११।१६।४२ 
तस्मान्मनो वचः प्राणान्‌ नियच्छेन्मत्परशयणः 
सद्‌ भक्ति युक्तया बुद्धया ततः परि समाप्यते ॥११।१६।४४ 


प्राप्तव्य पार्षद शरीर के अतिरिक्त स्थूल सूक्ष्म शरीर के विनाश पूर्वक 
पार्षद शरीर प्राप्तचनन्तर सोऽझनुते सर्वान्‌ कामान्‌” वह निखिल भोग करता 
है, इत्यादि श्र ति के कथनानुसार वह जीव भोगसम्पन्न' होता है । 

अनिमित्ता भागवती भक्ति सिद्धि से भी श्रेष्ठा है, क्यों वह सत्वर ही 
जठरानल को भाँति निखिल प्रारब्ध को विनष्ट कर देती हे, और वह पार्षद, 
देह प्राप्तकर परमेश्वरानुभव रूप सुख को भी प्राप्त करलेता है, परमेश्‍वर के 
साथ कथोपकथन आदि विविध प्रेम पूर्ण व्यवहार भी सदा ही करपाता हे, । 

इति श्रीमद्‌ कृष्णद्वेपायन वेदव्यास प्रणीते श्रीमद्‌ भागवत भाष्ये 
ब्रह्मसूत्रे चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः समाप्तः 

— tc 
। # अथ हितीयः पादः ॐ 

अग्रिम पाद में देवयानगति कहनेका अभिप्राय से इस पाद में विद्वानों 
की देह से उत्क्रान्ति प्रकार के विषय में विचार प्रस्तुत कर रहे हैं । छान्दोग्य 
वणित है, अस्य सभ्य पुरुषस्य हे सौम्य ! इस पुरुष के गमन समय मे वाक्य 


"ee 


= 


अ० ४ वेदान्तदर्शनम्‌ 
अतएव सर्वाण्यनु ।४।२।२ 
वाचं जुहाव मनसि तत्‌ प्राण इतरे च तम्‌ ।१।१५।४१ 
तन्मनः प्राण्‌ उत्तरात्‌ ।४।२।३ 
वाचं जुहाव सनसि । तत्‌ घ्राण इतरे च तम्‌ ॥१।१५।४१ 


मन में सम्पन्न होता हू, भन प्राण में प्राण तेज मे तेज पर देवता मे सम्पन्न 


होता है? अथवा स्वरूप में ? ये सव पृथक्‌ पृथक वृत्तिके होते हैं, अतएव 
वे सव निज निज प्रकृति के द्वारा मन में सम्पन्न होते हैं, इस पूर्व पक्ष के उत्तर 
में कहते हैं-' वाङ मनसी ' वाङ स्वरूप से ही मन में सम्पन्न होती है, कारण 
[णी उपरत होनेपर भी मन की क्रिया रहती है, ' वाङ मनसीसम्पद्यत ' उक्त 

विषयमें यह प्रमाण भी है, अन्यथा शब्दार्थ प्रक्रिया नष्ट होगी । प्रमाणास्तर 
भी नहीं जिस से वाणी की वृत्ति कल्पना हो, मन और वाणी में भेद होने के 
कारण दोनोंमें ऐक्य की सम्भावना नहीं हैं, वैसा भी नहीं कहा जा सकता है 
कथन का अभिप्राय इस प्रकार है कि मन के साथ वाणी का संयोग ही होता 
है, किन्तु उस में सम्पूर्ण रूप से लीन नहीं होतीहै । अतएव भिन्न प्रतीति के 
होने पर भी मन में वाक्य का स्वरूप संयोग होता है । 

वाणी का संग्रमन करो मनको संयत करो वृद्धिसे वृद्धिका संयमन करो 
फिर संसार में आना नहीं पडेगा । अतएव महाप्रिय व्यक्ति मन वृद्धि वाणी 
को संयत करते हैं, एवं मेरी भक्ति को प्राप्त कर सफल काम होते हे 

कारण वाणी का संयोग मन के साथ हीहै, अग्निके साथ नहीं हँ, अत 
समस्त इन्द्रिय मन के साथ संयुक्त होतेहैं, प्रश्वोपनिषद्‌ में वणित हें--तस्मादु 
पशान्त तेजा: पनर्भवमिन्द्रियै मंतसि सम्यद्यपाने येच्चित्तस्तेनेष प्राण आयाति 
यथा गार्ग्य मरीचयो5स्तंगच्छतो5कंस्य सर्वा एतस्मिस्तेजो मण्डले एकी भवन्ति 
ता: पनरुदग्रत. प्रचरन्त्येवं ह वे तत्‌ सर्व परे देवे मनस्येकी भवति । 

अर्थात्‌ देह से उतूक्रमण के पश्चाय्‌ तेजउपशान्त कारी जीव पुणजंन्म 
प्राप्त करता है, तव वह समस्त इन्द्रियों से युक्त मनके साथ ही आताहू, भाण 
भी मन के साथ आता है. अस्त के समय जैसे समस्त किरण एकीभूत होकर 
सूर्य में रहती है, और सूय्योदय क समय ये सव एकीभुय उदित होतीं .है, उसी 
प्रकार इन्द्रिय वृत्तियों उस के प्रधान मन क साथ एकोभूय रहती हैं । ! 

इस का उदाहरण प्रस्तुत करते हैं--वाणी को मन में स्थापन वि 
यह उपलक्षण है, अर्थात्‌ समस्त इन्द्रियों क स्थापन पत में किया ४ 
मन सव के राजा हैं॥ $ 


श्रीमदूभागवतभाष्योपेतमु पार 
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मो$्यक्ष्ये तदुपगमादिभ्यः ।४।२।४ 
त्रित्वे हुत्वा च पञ्चत्वं तच्चेकत्वेऽजुहोन्भुनिः 
सर्वमात्मन्यजुहोवीद्‌ ब्रह्मप्यात्मानमब्यये ॥१।१५।४२ 


च 022 > 
भूतेषु तच्‌छू तेः ।४।२।५ 
__ uC CD NN 

मन प्राण में लीन होता ह, सम्प्रति इसका विचार आरम्भ कर रहे हैं 
मन चन्द्रमा में अथवा प्राण में लीन होता है? मनश्चन्द्र ” इस श्र्‌ति के 
अनुसार चन्द्र में ही लीन होना सम्भव है इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते 
हैं, ' तन्‌ मनः प्राण उत्तरात्‌ ” सर्वेन्द्रिय के साथ मनः प्राण में लीन होता हे 
कारण उत्तर वाकय मनः प्राणे इस प्रकार हें, “ यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्यारिनि 
वागप्येति ” इत्यादि वाक्य में मृत व्यक्ति के वागादि अग्नि में सम्पन्न होते हैं 
कथित है, वह वाक्य गौण है भगवान्‌ सूत्रकार ने भी कहा है, अग्न्यादि गति 
रिति श्रते रिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ” सर्वेर्द्रिय मन में लीन किया था और मन 
प्राण में लीन होता है, मन की प्राणाधीन वृत्तिहै, ' तच्च मनः प्राणे प्राणाधीन 
वृत्तित्वात्‌ ॥ अनन्तर प्राण में मन का लय किया । 

प्राण ओर तेज का विचार करते हैं. वह इन्द्रिय मन प्राण तेज में सम्पन्न 
होता है अथवा जीव में इस प्रकार जिज्ञासा में प्राण तेज मे ही सम्पन्न होता 
है, इस प्रकार पूर्व पक्ष होने पर उत्तर करते हैं-सोऽध्यक्ष्ये ।' 

वह प्राण देह एवं इग्द्रियादि का अधिष्ठाता जीव मे सम्पन्न होता ह 
कारण श्रुति मे इस प्रकार वर्णन है, बृहदारण्यक मं उक्त हे -' तद्यथा 
राजान ' प्रयियासन्त मुग्राः प्रत्येनसः सुता ग्रामण्य उपसमीयन्त्येवं हेवं कि 
स्वे प्राण उपसमीयन्ति यत्रेतदुर्दोच्छ वासो भवतीति ' जेसे राजा गमनोद्यत 
होने पर सैन्य सामन्त सारथिवर्ग सेनापति अर्थात्‌ उनके अनुगमन करते हैं; 
उसी प्रकार प्राण इन्द्रिय वर्ग के साथ जीव का अनुगमन करता हैं, इस से प्राण 
का जीव का ही अनुगमन कारित्व पुष्ट हुआ हे । “ प्राण तेज मे सम्पन्न 
होता है!” इस प्रकार श्रुति वाक्यके साथ उस का कोई विरोध नहीं है, कारण 
जीव के साथ सम्पन्न होकर अनन्तर तेज में सम्पन्न होताहैं, इस प्रकार कहना 
होता है, यमुना गंगा. के साथ मिलित होकर सागर में जातीहै, यहाँपर यमुना 
सागर को जाती है ऐसा भी कहा जाता है। 

इस प्रका र गुणत्रयमुं देह को अर्पण किया, ओर गुण त्य को अविद्या 
में और उस को जीवात्मा में लीन किया था, इस प्रकार शोधित आत्मा को 
ब्रह्म में लीन किया हैं । 


अश वेदान्तदर्शनम्‌ ३३९ 


सर्वभूतमयो विश्वं सर्वेदं स पूर्वबत्‌॥२।६।३८ 
देहे पञ्चत्वसापन्ने देही कर्मानुगोऽवशः 
देहान्तरमनुप्राप्य प्राक्तनं त्यजते वपुः 
ब्रज स्तिष्ठन्‌ पदेकेन यथेवेकेन गच्छति 
यथा तृणजलूकवं देही कर्मगतिं गतः-।१०।१।३६-४० 
नेकस्मिन्‌ दर्शयतो हि।४।२।६ 
एकायनोऽसौ द्विफल स्रिसूल 
श्चतुरसः पञ्चविधः षड़ात्मा । 
सप्तत्वगष्टविटपो नवाक्षो 
दशच्छदी द्विखगो ह्यादिवृक्षः ॥१०।२।२७ 


समाना चासृत्युपक्रमादसरततं चानुपोष्य ।४॥२।७ 


सम्प्रति तेज विषयक विचार प्रस्तुत करते हैं, प्राण के साथ जीव तेज 
में सम्पन्न होता है, अथवा संहतपश्च भूत में? प्राण गत होने पर तेज में 
सम्पन्न होना ही ठीक है, इस प्रकार कथन के उत्तर में समाधान करते हैं, 
भूतेषु तच्छ तेः ” जीव प्राणत्याग करने के पश्चात्‌ पश्च भुत में सम्पन्न होता 
है। केवल तेज में नहीं। कारण उक्त श्रुति में जीव को आकाशमय बायु 
मय तेजोमय आपोमय पृथिवीमय रूप मे कहा गया हैं, जीव सर्वभूतमय है, 

सर्वभूतमयने पूर्ववत्‌ ही इस विश्व का सृजन किया था, देही जीब 
पूर्व देह का त्याग कर ही उत्तर देह को प्राप्त करता है, इस म दृष्टान्त यह है 
कि जैसे तृणजलौका अपर एक तृण को ग्रहण कर ही पूर्व तृण का त्याग 
करता है, वैसे ही जीव पञ्च भूत के साथ ही प्राण का त्याग करता है 

और भी है-केवल तेज मे ही जीव का अवस्थान सम्भव नहीं है । 
यहसव विषय प्रश्नोत्तर द्वारा निरूपण होगा । प्रतिपादन भी किया गया 
है, तदनन्तर प्रतिपत्तो, ” इस सूत्र म॑, अतएव प्राण का सम्मिलन जीव द्वारा 
पञ्च भूत म हीहोताहे। | १ 

वैत प्रपञ्च का वर्णन करते हैं, छेदन योग्य ही वृक्ष हे, जो कि समष्टि 
देह रूप हैं, इस का आश्रय प्रक्रतिहै, सुख दुःख फल है । गुणत्नय ही मूल हे, 
धर्म अर्थ काम मोक्ष चार रस हैं। पञ्चेन्द्रिय ही ज्ञान साधक हे, जबरा 
व्याधि शोक दु:ख क्षुधा पिपासा ये छँ तरङ्ग हैं, सप्त धातु हैं, पञ्च भूत मनो 


३४० श्रीमदुभागवतभाष्यानेतम्‌ पा०२ 


उदरमुपासते य ऋषिवत्मंसु कूपंदृशः 
परिसर पद्धति हृदयमारुणयो दहरम्‌ 
तत उदगादनन्त तवधाम शिरः परमं 
पुनरिह यत्‌ समेत्य न पतन्ति कृतान्तमुखे ॥१०।८७।१६ 
> उरा je 
तदापीतेः ससारव्यपदेशात्‌।४।२।= 
समाश्रिता ये पदपल्लबप्लवं महत्‌ पदं पुण्ययशोमुरारेः 
भवाम्बुद्धिर्वत्सपदं परं पदं पदं पदं यदविपदां न तेषाम्‌ १०।१४।५८ 
यदनुध्यासिना युक्ताः कमंग्रन्थिनिबन्धनम्‌ 
छिन्दन्ति कोविदास्तस्य को न कूर्य्यात्‌ कथारतिस्‌ ॥१।२।१५ 
वृद्धि भ्रहङ्कार ये आठ शाखाएं हैं नव द्वार हैं, दश प्राण पत्ररूप हैं जीव एवं 
ईश्वर दोनों ही देह म रहते हैं । 
तथाच श्रृतिः-शतञ्चैका हृदयस्य ` नाडचस्तासां मूर्द्वानमभिनिः 
सुतेका | तयोद्ध॑मायन्नमृतत्वमेति विष्वङगन्या उत्क्रमणे भवन्तीति व्याख्यायां 
श्रीधरस्वांमिधृता श्रुतिः। 
अनन्तर उक्त वाक्यमें विचारान्तर प्रदर्शन करतेहैं, इसप्रकारउत्क्राम्ति 
अज्ञ की होती है, अथवा विज्ञ की ? “ सर्वेथदा प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्थ हृदि 
स्थिताः। अथ मर्त्योऽमृतो भवति ” उक्त श्रृति में मर्त्योऽमृतो भवति ” 
उक्त श्रुति में मर्त्योऽमृतो भवति “ब्रह्म समश्नुते ” वणित होने से विज्ञ की 
उत्क्रान्ति नहीं होती अज्ञ की ही उत्क्रान्ति होती है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के 
उत्तर में कहते हैं, समाना” सूत्रस्थ “च ” शब्द अवधारणार्थक है, विज्ञ और 
अज्ञ को उत्क्रान्ति एक रूप ही है, केवल नाड़ी प्रवेश में ही पार्थक्य है, अज्ञ 
व्यक्ति एकशत नाडी द्वारा गमन करता है, और विज्ञ एक नाड़ी द्वारा गमन 
करता है। अतएव मुद्धे देश पर्यन्त विस्तृत नाड़ी द्वारागमन ही विज्ञ विषयक 
है, तदन्य अज्ञविषयक है । 
पूर्वोक्त नाड़ी अमृतत्व प्राप्ति का है, दूसरी नाड़ी संसार प्राप्ति की होती 
हैं, उत्क्रमण के पहले विज्ञ का अमृतत्व प्राप्त करने का जो कथन है, वह विज्ञ 
के लिए देह सम्बन्ध का पोषण कर ही पूर्वोत्तर पापों का विश्लेष एवं विनाश 
रूप हैं । 
जो जीव स्वल्पानन्द पूर्णं ससार का भजन करता है; वह कुपेद्श:ः कह 
लाताहै, ये नाड़ी हृदयस्थ है । शिर/स्था नाड़ी अनन्त अमृतत्व का स्थान है, 
उस को प्राप्त करने के पश्चात्‌ संसार नहीं होता है । 


अ०४ वेदान्तदर्ण नम्‌ ३४१ 


सूक्ष्म प्रमाणतश्च तथोपलब्धेः ।७।२६ 
देहेन जीव भूतेन लोकाल्लोकमनुव्रजन्‌ 
भुङजान एव कर्माणि करोत्यविरतं पुमान्‌ ॥ 
जीवो ह्यस्थानुगो देहो भूतेन्द्रिय मनोमयः 
तन्निरोधस्य मरणमाविर्भावस्तु सम्भवः ॥३।३१।४३-४४ 


उपरोक्त अर्थ का विस्तार करते हैं, “ तदापीते: ” जिस समय विज्ञजन 
का शरीर सम्वन्ध दग्ध नहीं होता है, उस अवस्था का नाम ही निष्पाप एवं 
अमृत है, कारण आपीते: ” ब्रह्मा साक्षात्‌ कार पर्यन्त ही शरीर सम्बन्ध रूप 
संसार कहा गया है । वह साक्षातकार देत्रयान पथ द्वारा सम्ब्योम पद जाकर 
ही होता है, यह प्रसङ्ग वेदान्त में सुप्रसिद्ध हैं। 

श्रीकृष्ण ही एकमात्र परमार्थ हैं, और उन के श्री चरण आश्रय ही 
अग्रत्न सिद्ध मोक्ष है, जिन के यश ही पवित्र है, उन के पद पल्लव प्लव का 
सम्यक्‌ रूप से जो जन आश्रय ग्रहण करता है, वह प्रद महतों का भी एक 
मात्र अवलम्बनीय है । उन सवों के लिए भवामवुधि वत्स पद के समान 
हो जाता है, और वैकुण्ठ स्थान प्राप्ति भी होती है, विपद का विषय कभी भी 
उन के लिए नहीं उपस्थित होते है, अर्थात्‌ वेकुण्ठ से कभी भी उन का पुनरा 
वत्तंन नहीं होता है । 

भक्ति भिन्न अपर साधन केवल श्रमजनकहैँ। भक्ति ही मुक्ति दायक 
है, जिस के अनुध्यान ही असि खड्ग है, उस से युक्त विवेकी जन कर्म बन्धन 
कां छेदन अनायास ही करलेते है, इस प्रकार श्रीहरि कथा में कोन व्यक्ति 
प्रीति नहीं करेगा । 

इस जगत्‌ में विद्वानुका शरीर सम्बन्ध दग्ध नहीं होता हैं, सूक्ष्मशरीर . 
से ही अनुवर्तन होता हूँ, कारण है--“कि-प्रमाणेति ” जो विद्वान्‌ देवयान 
पथ से गमन करता है, “ तं प्रति ब्रूयात्‌ सत्त्यं ब्रूयात्‌ ” इस चन्द्रमा वचन 
प्रमाण से देह सम्बन्ध उपलब्ध होता है, अतएव अदग्ध देह सम्बन्ध विद्वान्‌ 
का ही अमृतत्व निर्णीत हुआ हैं। 

ह ग हल से होता है, और कर्म वश से एक लोक से 
लोकान्तर गमन भी होता हैँ। उस को जन्म मरण करते हैं, यहाँपर शका 
होती है कि व्यापक जीव का लोक से लोकान्तर, गमन, एवं नित्यं जीव के 
जन्म मृत्यु कैसे सम्भव होवे ? भोग से कम क्षय होने पर जन्म मरण ही केसे 
हो अतएव कर्माधीन जन्म उस के लिए कैसे सम्भव होवे ? 


३४२ श्रीमदभागवतभाष्णोपेतमु पार्‌ 


नोपमह नातः ।१।२।१० 
शृण्वतः श्रद्धया नित्यं गृणतश्च विचेष्टितम्‌ 
नातिदीर्घेन कालेत भगवान्‌ विशते हृदि 
प्रविष्ठ: कर्णरन्ध्रे त स्वानां भावसरोरुहम्‌ 
धुनोति शमलं कृष्णः सलिलस्य यथा शरत्‌ 
धौतात्मा पुरुषः कृषणपादमूलं न मुञ्चति 
मुक्तसर्वपरिक्लेशः पान्थः स्वशरणं यथा ॥२।८।४-५-६ 


तस्येव चोपपत्ते रुष्मा ।।२।१ १ 


उत्तर-लोकान्तर गमन एवं कम उस के लिए सम्भव हे, जीवोपाजि 
रूप लिङ्ग देह से लोक से लोकान्तर गमन कर, अविरत कम करते रहते हे 
इस प्रकार कम की समाप्ति नहीं होती हे, जीव-जीवोपाधि रूप लिङ्ग देह 
उस का अनुवर्ती होकर जीव गमन करता हे, वह भूतेर्द्रिय मनोमय स्थूल 
भूतादि विकार देह्‌ रूप भोगायतन हे, उन दोनों का निरोध कार्यायोग्यता ही 
जीव का मरण हे, और कार्य योग्यता ही सम्भव अर्थात्‌ जन्म कहाजाता है । 
अतएव ' यदा सर्वे यह श्रूति देह सम्बन्ध नाश के पश्चान्‌ अमृत॒त्व 
नहीं कहती हे । अर्थात्‌ देह सम्बन्ध यथावत्‌ रहने के समय ही विद्वान्‌ का 
निष्पापत्व सम्पन्न होता हे । 
श्रद्धा पूर्वक श्रीहरि कथा श्रवण एवं धारण करने पर प्रपत्न के विना 
ही भगवानु श्रवण कारी के हृदय में प्रविष्ट होते हैं, भाव सरोरुह हृदयकमल 
में प्रविष्ट होकर श्रीहरि उस के समस्त मालिन्य का परिष्कार करदेते हैं, इस 
में दृष्टान्त देते हे, जेसे शरत्‌ काल समस्त नदी के जलों को परिस्कार करदेता 
है, ठीक उसी प्रकार श्रीकृष्णा हृदय में प्रविष्ट हीकर ही हृदयस्थसमस्त पाप 
राशि को विनष्ट कर देते हैं, निर्मली के द्वारा जल शुद्ध होता है, किन्तु वह 
मालिन्य नीचे रह जाता है, विलोडन से पुनर्वार जल में मालिन्य आजाता है, 
बैसे तपोदान आदिद्वारा सविशेष पाप नष्ट नहीं होता है; किस्चित्‌ अवशेष रह 
. जाता है, अनन्तर वह व्यक्ति कृतार्थ होता है, धौतात्मा निष्पापः व्यक्ति श्री 
कृष्ण पाद मूल को छोड़ता नहीं है, राग द्वेषादि समस्त परिग्रह परित्याग कर 
एकमात्र श्रीकृष्ण चरण शरण लेता है, जैसे पथिक प्रवास से आकर अपने 
गृह में रहता है, उस को छोड़ता नहीं है, उसी प्रकार श्रीकृष्ण कथा श्रवण 
कारी व्यक्ति भी श्रीकृष्ण चरण को छोड़ता नहीं है। 


भ्र० ४ वेदान्तदशेनम्‌ ३४३ 


जीवो ह्यस्यानुगो देहो भूतेन्द्रियमनोमयः 
तन्निरोधोऽस्य मरणमाविर्भावस्तु सम्भवः ॥३।३१।४४ 
स्त्रियते रुदतां स्वानामुरुवेदनयाऽस्तधीः ॥३।३०।१८ 
यातना देह आवृत्य पाशबंद्धागले बलात्‌ 

नयतो दीर्घमध्वानं दण्डंच राजभटा यथा ॥३।३०।२० 


प्रतिपेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ।॥२।१२ 
जीवो ह्यस्यानुगो देहो भूतेन्द्रिय मनोमयः 
तन्निरोधोऽस्य मरणमाविर्भावस्तु सम्भवः ॥३।३१।४४ 


विल: मीन नि 
मृत्यु के पूर्व स्थूल देह में उष्णता आती है, वह सुक्ष्म देह की ही है। 
जीवित कालमें उष्णता रहती है, मरगाकें समय शरीर को उष्णता नहीं रहती 
है, अतएव सूक्ष्म देह की ही उष्णता है, मानान्तर के लिए ' च ' शब्द सूत्र में 
दिया गया है, अतएवं अज्ञ के समान विज्ञ भी उष्णता से अनुमित सूक्ष्म देह 
के साथ शरीर से उत्क्रमण करता है। 
जन्म मरण प्रक्रिया जीव की कहते हैं, जीवोपाधि लिङ्ग देह के जीव 
कहा जाता है, इस के ही अनुगमन कारी पञ्च भूत इन्द्रिय मन प्रभृति स्थूल 
भूतादि विकार ही भोगायतन देह है.उसका निरोध होना काय की अयोग्यता 
होना ही मृत्यु है । कार्य करने में योग्यता ही जन्म है ॥ 
अस्त बुद्धि जन अत्यन्त वेदेना से प्राणत्याग करता है, उस समय राज 
कीय पुरुष जिस प्रकार दण्डनीय व्यक्ति को बंधकर ले जाता है , उसी प्रकार 
ही अधिकारी यमदूत जीव का यातना देह लिङ्ग शरीर को ल जाता है । 
सम्प्रति आशङ्का प्रदर्शत द्वारा समाधान करते हैं। विद्वान्‌ की उप्‌ 
क्रान्ति नहीं होती है, “ अथाकामयमानो योऽकामो निष्काम आप्तकामा न 
तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्म॑ व सन्‌ ब्रह्माप्येति? बृहदारण्यके की इस श्रूति 
द्वारा उक्त प्रकार तिष्पन्न होता है। ऐसा कहा नहीं जा सकता है। देह से | 
प्राण की उत्क्रान्ति कही'पर निषिद्ध नहीं हुईहै। किंन्तु जीव का शरीर 
सम्बन्ध निषिद्ध हुआ है। देह से प्राण का उत्क्रमण सवंत्र अविशेष रूप से 
ही होता है, । पक 
सूक्ष्म देह के साथ भोगायतन देहमें सक्रियता प्राप्ति का नाम जन्म है; 
और निष्क्रियता प्राप्ति ही मृत्यु है, जी जन काम अवक लिए स्वधर्म का डो 
नहीं कहताहे, एवं अनासक्त होकर कमं करताहै, वे लोक सुय्यद्वार से विश्व 


३४४ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पार 


निवृत्तिधम निरता निम्ममा निरहडूः _ताः 
स्वधर्मात्तेन सत्त्वेन परिशुद्धेन चेतसा 

सूय्यं द्वारेण ते यान्ति पुरुषं विश्वतो मुखम्‌ 

परावरेशं प्रकृतिमस्योत्पत्त्यन्तभावनम्‌ ॥३।३२।६--७ 


स्पष्टो ह्य केषाम्‌ ।०।२।१३ 
पिण्डं हित्वा विशेत्‌ प्राणो वायुभूतः षड़ङघ्रिवत्‌॥११।१५।२३ 
पाष्ण्यापीड्य गुदं प्राणं हृढुरःकण्ठमुद्धसु 
आरोप्य ब्रह्मरन्ध्रे ण-ब्रह्म नीत्वोत्सृजेत्‌ तनुम्‌ ॥११।१५।२४ 


स्मर्य्यते च।४॥।२।१४ 
उदरमुपासते य ऋषि वत्मंसु कूपंदृशः ` 
परिसरपद्धात हृदय आरुणयो दहरम्‌ 


मुख पुरुष को प्राप्त करते हैं । 

उक्त विषय में विवाद का अवसर नहीं है, माध्यन्दिन शाखा में शरीर 
से प्राण की उत्क्रान्ति नहीं होती है, ऐसा कहा गया है, “न तस्मात्‌ प्राणा 
उत्क्रामन्ति अत्रेव समवलीयत्तेब्रह्म॑ व सन्‌ ब्रह्माप्येति ” प्राण का उत्क्रमण 
नहीं होता है, प्राण उस में लीन होता है, ब्रह्म भूत का ब्रहम में पर्य्यंवसान है, 
यहाँपर ' एव ? शब्द से ब्रह्म में पर्यवसान सुस्पष्ट है । 

काण्वाम्नाय के आत्त भाग के प्रश्‍न पर याज्ञवल्कय के उत्तर से जो 
विद्वान्‌ क प्राण का अनुत्क्रपण देखा जाता हे वह परम आत्तं एकान्त भक्तों 
के विषय में जानना होगा । निविशेष ब्रह्म ध्यान कारी के लिए अनुतूक्रमण 
होता है, ऐसा कहना भी उचित नहों हे, कारण उक्त अर्थ सूचक कोई वाक्य 
वेद में नहीं है, विशेष कर कल्पित निविशेष वाद असिद्ध हे। 

पिण्ड देह को छोड़ कर लिङ्ग शरीर से वायु रूप धारण कर भृङ्ग के 
जसे पुष्पान्तर में गमन करता है, उसी प्रकार अन्यत्र प्रवेश करो । पिण्ड को 
छोड़ कर अन्यत्र गमन का प्रकार,कथनानन्तर स्वच्छान्द मृत्यु प्रकारभी कहते 
हैं, पाष्णि द्वारा मलद्वार रोधकर प्रोणोपाधि आत्मा को ब्रह्मरन्ध से निष्का 
सित करे। ब्रह्म में लीन करने के लिए अथवा अन्यत्र लीन करने के लिए 
उत्क्रमण करे। 

“ ऊदुध्वेमेकः स्थित स्तेषां यो भित्वा सूय्येमण्डलम्‌ ब्रह्मलोकमति 
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तत उदगादनन्त तब धामशिर: परमं 

पुनरिह यत्‌ समेत्य न पतन्ति कृतान्तमुखे ॥१०।८७।१८ 
तानि परे तथा ह्याह।४।२१५ 

वाचं जुहाव मनसि तत्‌ प्राण इतरे च तम्‌ 

स्त्याबपानं सोत्सगं तं पञ्चत्वे ह्यजोहवीत्‌ । 

त्रित्वे हुत्वा च पञ्चत्वं तच्चेकत्वेऽजुहोन्मुनिः 

स्वमात्मन्यजुहवीत्‌ ब्रह्मण्यात्मानमव्यये ॥१।१५।४१-४२ 


अविभागो वचनात्‌ ।४।२।१६ 


न तत्रात्मा स्वयं ज्योति यों व्यक्ताब्यक्तयोः परः 
आकाश इव चाधारो ध्र वोऽनन्तोपमस्ततः 
अहं ब्रह्म परं धाम ब्रह्माहं परमं पदम्‌ 
एवं समीक्ष्य चात्मानस त्मन्याधाय निष्कले १२।५।८-११ 
___ _: : OR ाानामाडडाया ह 
क्रम्य तेन याति परागतिम्‌ ” यह स्मृति विद्वान्‌ की मुद्ध नाडी से उत्क्रान्ति 
कहती है। अतएव विद्वान्‌ कीभी उत्क्रान्ति हैँ । Fe 
« तानि तेजः परस्याम्‌ ”' इस श्रूति के अनुसार वागादि इन्द्रि प्राण 
तथा भूत समूह सर्वात्मभूत परं ब्रह्म में सम्पन्न होते हैं, क्योंकि ब्रह्म ही सवका 
उपादान है, यस्मात्‌ कारण “तेजः परस्या देवतायां ' यह श्रूति भी उस 
प्रकार कहती है, “ यत्रास्य पुुषस्येष श्रूति जहत्स्वाथ पर है; पूर्व: प्रकरण में 
कहाँगया है । ह 
वाणी तथा समस्त इन्द्रिय का विलापन किया, और ४. की प्राण में 
विलीन किया मन की वृत्ति प्राणाधीन है» अपानको मृति की अधिष्ठात देवता 
में लीन किया , गुण त्रय में पञ्चत्व देह को, वित्व को एकत्व म अविद्या में 
इस प्रकार समस्त आरोपका कारण अविद्याको आत्मा जीव |: लीन किया ॥ 
अनन्तर उक्त विषय में विचारान्तर आरम्भ करते हैं। परमात्मा 
में विद्वानों की प्राणादि सम्पत्ति कही गई है, हा कथाः संयोग मात्र है, अथवा 
नदी समुद्र के समाने मिलन हैं ? अविशेष अभिधान के हेतु संयोग ही युक्त 
है, इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तरमें कहते हैं । “अविभागो वचनात्‌ अचिस्त्य _ 
शक्ति विशिष्ट परमात्मा में प्राणादिका अविभाग तादात्म्यापत्ति हीहै, कारण 


३४६ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतम्‌ पा० ७ 


तदोकोऽग्रज्वलनं तत्‌ प्रकाशित द्वारो विद्यासामर्थ्यात्‌ 
तचूलेषग त्यनुस्सृतियोगाच हार्दानुगृह्दीतः शताधिकया 
।®।२।१७ 
वेश्वानरं याति बिहायसा गतः 
सुषुम्नया ब्रह्म पथेन शोचिषा । 
विधुतकल्कोऽथ हरेरुदस्तात्‌ 
प्रयाति चक्क नृप शेशुसारम्‌ ॥२।२।२४ 


षष्ठ प्रश्‍न में “ एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः पोड़शकला: पुरुषायनाः पुरुषं प्राप्य 
अस्तं गच्छन्ति ” अर्थात्‌ इस प्रकार इस पुरुष के प्राणादि कलासमूह पुरुष 
को प्राप्त होकर लीन होते हैं, इत्यादि वाक्य से प्राणादि कलाओंका परमात्मा 
में संयोग कह कर पुनः ., भिद्यते चासां नाम रूपे पुरुष: ” इस वचनसे नाम 
रूप का भेद कहा गया है, इस का अभिप्राय यहहै कि स्थूल शरीरसे उत्क्रान्त 
पुरुष का सूक्ष्म शरीर भी विद्या द्वारा विप्लुष्ट होकर जीर्ण करीषपिण्ड के 
समान जीव का अनुगामी होता रहता है, जव जीव ब्रह्माण्ड के सप्तावरण को 
भेद कर अष्टम आवरण होकर अप्राक्कत ब्रह्म प्राप्ति योग्य देह प्राप्त होक रब्रह्म 
में मिल जाता है । 

. दीप के समान अज्ञान का नाश होता है, आत्मा स्वयं ज्योति स्वरूप 
है, उस का नाश नहीं होता है, आत्मा व्यक्त एवं अव्यक्त से भिन्न है, स्थूल 
सूक्ष्म देह से भिन्न आत्मा है। 

मैं ब्रह्म का ही हुँ। जो ब्रह्म वह मैं हुँ। मैं ब्रह्म हुँ, इस प्रकार 
चिन्ता से शोकादि की निवृत्ति होती है, 'ब्रह्माहम्‌ "इस प्रकार भावना से 
ब्रह्म के पारोक्षत्व विदूरित होता है, निरुपाधि ब्रह्म में अहङ्कार निवृत्ति के 
अनन्तर जीव की अन्तभू क्ति होती है । र 

अनन्तर विद्वानों की उत्क्रान्ति में विशेष रूप का वर्णन करते हैं, पूर्वोक्त 
“ शतञ्चेका च नाड्यः ” वाक्यमें शताधिक एक नाडी द्वारा विद्वानूकी गति 
एकं एकशत नाड़ी द्वारा अविद्वान की गतिका निर्णय हुआ है, सम्प्रति यह 
युक्त है अथवा नहीं? इस प्रकार संशय होता है, नाड़ी समूह्‌ अति सूक्ष्म 
और संख्या में अनेक होनेपर उस का विवेचन कर एक का ग्रहण कर गमन 
करना असम्भव है, अतएव यह युक्त नहीं है, और भी “ नाड़ी द्वारा उद्धंगत 
व्यक्ति अमृतत्व का लाभ करता है। इसमें विशेष कोई नाड़ी की उक्ति नहीं 
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३४:१ 
रश्म्यनुसारी ।®॥२।१८ 
सुथ्यंद्वारेण ते यान्ति पुरुष विश्वतोमुखम्‌ ॥२।३२।७ 
निशिनेति चेन्न सम्बन्धस्य यावह हभाविद्वाइशंयति च 


४2९१६ 
द्रव्यं देशः फलं कालो ज्ञाने कर्म च कारकः 
श्रद्धावस्थाकृतिनिष्ठा त्रं गुण्यः सर्व एव हि ॥११॥२५॥३० 
येनेसे निज्जिताः सौस्य गुणा जीवेन चित्तजाः 
भक्तियोगेन मन्निष्ठो मद्भावाय प्रपद्यते ॥११।२५।३२ 


है, अतएव जिस किसी एकनाड़ी का आश्रय से उद्धंगमन से मुक्ति होती है, 
इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं । 
विज्ञव्यक्ति एकशत नाड़ीके अतिरिक्त रविरदिमिके साथएकभूतसुषुम्ना 
नामक एक विशेष नाड़ी द्वारा गमन करता है, इस ताड़ी का विवेचन उस के 
लिए असम्भव नहीं है, विद्या के सामर्थ्य से विद्वान्‌ उस का परिज्ञान करलेता 
है, भगवत्‌ कृपा इस में प्रधान सहायक ही है। अतएव उक्त नाड़ी के पहुभान 
में कोई क्लेश नहीं होता है। स्मृति में कथित है, विद्याशेषभूता गति लाभ 
होनेपर अतिवाहक देवतागण उस विद्वान्‌ पुरुषको उस पद में ले जाते हैं, उस 
समय.वागादि इन्द्रियां उपसंहत हो जाती है, अतएव विद्वान्‌ के लिए श्रीहरि 
कृपा से हृदय मन्दिर द्वार प्रकाशित हो जाता है, विद्वान्‌ श्रीहरि की कृपा से 
नी प्रकाश मान उस नाड़ी को पहिचान लेताहै, तथा उसके द्वारा ब्रह्म लोकगमन 
| करता है, अतएव विद्वानों का सुषुम्तामागे में गमन युक्त हैं । ह 
| विद्वान्‌ आकाश पथ से ब्रह्म लोक पथ से जाते समय प्रथम वश्वानर 
अग्न्यभिमानी देवता को प्राक्त करता है, वह भी सुषुम्ना नाड़ी के द्वारा ही 
। गमन करता है, वह देह के वाहर भी ज्योतिर्मय रूप से-विस्तृत है। उस के 
| उपर वर्त्तमान श्रीहरि सम्वन्धि तारा रूप नारायण अधिष्ठान शिशुं मार के 
आकार ज्योति इचक्र एवं ध्रुव पद की प्राप्त करता है॥ 
TF .दिवा रात्रि जिस किसी समय विद्वान्‌ की मृत्यु होने पर वे सुय्यै रश्मि 
| के अवलम्बन से ही गमन करते हें । fF 
परिपर्ण परुष को वे सव विद्वान्‌ सूर्य द्वार रूप मागंसे प्राप्त कर है। 
रात्रि में मृत्यु होने पर विद्वान्‌ की उत्तम गति नही होनी चाहिए, उस 
समय सूय्ये ररिम नहीं रहती है? इस प्रकार कहा नहीं जाता है, कारण 


CN 
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= 


अतश्चायनेऽपि दक्षिणे ।) २२० 
धर्म प्रबदतस्तस्य स कालः प्रत्युपस्थितः 
यो योगिनश्छन्द मृत्यूर्वाञ््ितस्तुत्तरायणः १।८।२८ 


योगिनः प्रति स्मर्य्यते स्मात्त चेते ।४।२।२१ 


स्थिरं सुखञूचासनमास्थितो यति 
यंदा जिहासुरिममद्भलोकम्‌ 


_____000 0002 0000 का मिनी -- 
जवतक शरीर है, तवतक रश्मि का सम्बन्ध भी रहेगा। जिस किसी समय 
मृत्यु क्यों नहींहो, सूय्येकी स्थिति सवसमय रहती है, छान्दोग्यमे इसका प्रमाण 
भी है, “ ये सव रश्मियाँ आदित्यसे प्रसृत होतीं हैं, नाड़ी में इत का सम्बन्ध 
रहता है; फिर ये सव नाड़ी से निष्क्रान्त होकर सूर्य्यं के साथ सम्बन्ध प्राप्त 
होते हैं, शरीर के साथ सम्बन्ध सदा रहताहै, अतएव जीत्र इनक्रे साथ गमना 
गमन करता है, अतएव विद्वान का गमन रश्मि के अनुसार है, 

संसार के हेतु द्रव्य देश फल काल ज्ञान कर्म कारण प्रभृति त्रगुण्य है 
जो जन उक्त गुणात्रय को जय किया है, एवं भक्ति योग द्वारा श्रीप्रभु को 
अपनाया है, वह ही मोक्ष का अधिकारी होता हैं । 

अनन्तर कुछ विचार्य विषय उपस्थित हो रहा है-दक्षिणायन में मृत्यु 
होनेपर विद्वानु विद्याफल का अधिकारी होगा अथवा नहीं ? उत्तरायन को 
ब्रह्मलोक मागे रूप में कहा गया है, भीष्मं प्रभृति ने भी प्राण त्याग के लिए 
उत्तरायन की अपेक्षा की है» अतएव दक्षिणायन में मृत्यु होने पर विद्या का 
अधिकारी वे सव नहीं होंगे। इस के उत्तर में कहते, अतश्चायनेऽपि दक्षिणे 
अत: विद्याका पाक्षिक फल नहीं है, प्रतिबन्धक कर्म का क्षय होने पर विद्वान्‌ 
दक्षिणायन में भी विद्या का फल प्राप्त करेंगे। अतएव इस के विषय में 
पूर्वे पक्ष करना अनुचित है। उत्तरायन शब्द से आतिवाहिक देवता की' 
विवक्षा है, आगे इस की विषय मेंकहेंगे । भीष्म ने जो अपेक्षा की थी बहपितृ 
दत्त स्वच्छन्द मृत्यु को प्रकाश करने के लिए एवं आचार प्रतिपालन के लिए 
ही रही । धमं प्रवचन के समय ही उनका काल उपस्थित हुआ था स्वच्छन्द 
मृत्यु वाले भीष्मजी के लिए जो उत्तरायन कालवाङ्छि त था ॥ 

“ य॒त्र कालेत्वनावृत्तिमावृत्तिचेव योगिन:। प्रयाता यान्ति तं कालं 
वक्ष्यामि भरतर्षभ इस प्रकार उपक्रम के पश्चात्‌ “ शुक्ल कृष्णे गति ह्यते 
जगतः शाश्वते मते एकया यात्यनात्रृत्तिमन्ययावत्तंतेपृनः जगत्‌ में दो प्रकार 

` गति है, एक शुक्ला दूसरी कृष्णा, एक से पुनरावृत्ति नहीं होती दूसरी से 
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देशे च काले च मनो न सज्जयेत्‌ 
प्राणान्‌ नियच्छेन्मनसा जितासुः ॥२।२।११ 
चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः समापः 


— et 


% चतुर्थाध्यायस्य तृतीय: पादः ॐ 


र 
अचिरादिना तत्‌ प्रथिते।४।३।१ 


निबृत्तिधर्मनिरता निम्मंमानिरहङ्कृताः 
स्वधर्सात्तेन सत्वेन परिशुद्धेन चेतसा 


0000000000 हल 0 त 
पुनरावृत्ति होती हैं,अतएव मोक्ष के लिए समय निदिष्ट हुआ है, अतएव रात्रि वी 
अथवा दक्षिणायन में मृत्यु होने पर उत्तरायन तथा दिन में मृत्यु के साथ उस 
की समता नहीं हैं। इस शङ्का का उत्तर देते है“ योगिनः '? योगिनः- 
ब्रह्मनिष्ठ के लिए चन्द्रगति नहीं है और अचिरादि गति उपादेय है, कहागयाहै, 
गीता में भी उक्त है “ नैते सृती पार्थजानन्‌ योगी मुह्यति कश्चनः । ” योगी 
दोनों गति को जानने पर मोह को प्राप्त नहीं होता , विद्वान्‌ व्यक्ति का कोई 
काल विशेष का नियम नहीं है, किन्तु उन उन शब्दसे अतिवाहिक देवतागण 
का कथन हुआहैं, भगवान्‌ सूत्र कार ते भी कहाहै, आतिवाहिका स्तल्लिङ्गात्‌ 
दिवस शुक्लपक्ष, उत्तरायन आदि काल विशेष प्रशस्त है और तदितर अप्र 
शस्त है, यह विषय अज्ञ विषयकहै,विज्ञ व्यक्ति जिस क्रिसो समय शरीर त्याग 
करने पर भी श्रीहरि के सान्निध्य श्राप्त करता हैं। _ 

स्वेच्छा पूर्वक देह त्याग करने की रीति को कहते है, इस प्रकार यति 
यदि देह त्याग करने की इच्छा करें तो देश पुण्यक्षेत्र काल उत्तरायन प्रभृति 
में मन की आसक्ति न रखे। योगि की सिद्धि हेतु देश एवं काल नहीं है, 
किन्तु योग ही है,इस प्रकार निश्चयकर अभीप्सित विषय में मनोधारण कर । 
इति ब्रह्म सूत्रस्य श्रीकृष्णद्वेपायन कृत श्रीमद्‌ भागवत 
भाष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादःसमाप्तः 
स्च 


अ अथ तृतीयः पादः अं 
वर्तमान पाद में ब्रह्मलोक प्राप्ति का मार्ग एवं प्राप्य ब्रह्म स्वरूप का 
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सुय्यं द्वारेण ते यान्ति पुरुषं विश्वतोमुखम्‌ 

परावरेशं प्रकृतिमस्योत्पत्यन्त भावनम्‌ ॥३।३२।६।७ 

अग्नि सूर्य्यो दिवा प्राह्नः शुक्लो राकोत्तरं स्वराट्‌ 

विश्वो5थ तेजसः प्राज्ञ स्तुय्ये आत्मा समन्वयात्‌ ॥७॥१५९॥५४ 


___ nO SR SA nis 
निरूपण करते हैं। “ अथ यदू चैवास्मिन्‌ शव्यं कुर्वन्ति यदि च नाचिष 
मेवाभिसम्भत्रत्यचिषोऽहरह आपूय्पमाणम्‌" इत्यादि छान्दोग्य के प्रकरण 
में कथित है, ब्रह्मोपासकों की मृत्यु होनेपर उनके पुत्र अथवा शिष्यादि उनका 
शव सम्बन्धिका संस्कार करे अथवा न करे वे सव निजं अक्षय उपासना फल 
से आर्चिरादि मार्ग द्वारा श्रीधाम को जाते हैं, वे पहले अचिरादि देवता, 
अनन्तर अहरादि देवता, पश्चात्‌ पक्षाभिमानी देवता, उस से उत्तारायनादि 
अभिमानी देवता, बत्सराभिमानी देवता, आदित्य, चन्द्रमा, एवं विद्युत्‌ लोक 
में गमन करते हैं, यहाँपर अवस्थान के सभय. ब्रह्मलोक से समागत उन के 
सम्बन्धान्वित अमानव पुरुष उन उपासकों को ब्रह्मलोक ले जाते हैं। यह 
देवपथ है, इस मार्ग से जाकर ही ब्रहम प्राप्त होते हैं, इसलिए इस मार्ग को 
ब्रह्मपथ कहते हैं, इस मार्ग से ब्रह्म प्राप्त जन का मानव लोक में पुनरागमन 
नहीं होता है। यह आच प्रथम मागे सुना जाता है, कौषीतकी ब्राह्माण में 
कथित है,पहरे विज्ञजन देवयान मार्गसे अग्निलोक अनन्तर वायु लोकअनन्तर 
क्रम से वरुण, इन्द्र, प्रजापति लोक होकर ब्रह्म लोक गमन करता है, यहाँपर 
अग्नि को प्रथम कहा गया हे, कंहींपर वायुलोक को पहले कहा गया हे तो 
कहीं सूर्य के द्वारा विरजा में जते हैं, ऐसा कहा गया है, इस प्रकार प्रभेद 
देखने में आता है सम्प्रति संशय है कि वह मार्ग अनेक है अथवा एक, भिन्न 
भिन्न होने के कारण भिन्न भिन्न होना ही सङ्गत है । इस के उत्तर में कहते 
हैं सकल विद्वान्‌ ही महले अचिरादि मार्ग का अवलम्वन द्वारा ब्रह्मलोक में 
गमन करते हैं, पञ्चारिनि विद्या प्रकरणमें विद्यान्तर शालियोंका भी अनिरादि 
मागे द्वारा गमन कथन है । स्मृति में उक्त है कि दोमार्ग प्रसिद्ध हे, ज्ञातियों 
का अचिरादि मार्ग और कमियां को धुमादिमयमार्ग है। यहाँपर बिसदश 
देखने मों आता है वहाँ गुणोपसंहार के समान उक्त-के समान उक्त वचतों का 
भी समाधान करना आवश्यक होगा, कारण प्रकरण भेद होनें पर भी बिद्या 
एक है, इस प्रकार अवधृति भी रश्मि प्राप्त पर ही है । 

निरहङ्कार व्यक्तिगण सूर्य द्वार से ब्रह्मलोक गमन करते हैं, अग्नि सूर्य 
दिन प्राह्न शुक्ल पक्ष का अन्त उत्तारायन ब्रह्म को प्राप्त करते हैं, इस प्रकार 
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वायुमन्दादविशेषविशेषाभ्याम्‌।४।३।२ 
देवयानमिदं प्राहुभ्‌ त्वा भूत्वानुपु्वंशः 
आत्मयाज्युपशान्तात्मा ह्यात्मस्थो न निवत्त ते ॥७।१५।५५ 
तड़ितो5थि वरुणः सम्बन्धात्‌।४।२।३ 
देवयानमिदं प्राहुभू त्वा भुत्वानुपूर्वशः 
आत्मयाज्युपशान्तात्मा ह्यात्सस्थो न निवत्त ते ॥७।१५।५५ 


MMS क मही मीडा मही आल 
ब्रह्मलोक म॑ भोग के अवसानम' विश्व स्थूलोपाधिका विलापन सूक्ष्ममें करके 


सूक्ष्मोपाधि तैजस होगा । सूक्ष्म को कारण मे लोन करने पर कारणोपाधि 
प्राज्ञ होगा कारण को साक्षी स्वरूप में लोन करने पर तुर्य होगा, इस सव का 


लय होने पर शुद्ध आत्मा होकर मुक्त होता है ॥ 


सम्प्रति वाक्यान्तर में पठित वायु आदि के अचिरादि मार्ग में सन्निवेश 
है उसे दिखाने के हेतु प्रकरण आरम्भ कररहे हैं । 

“सु एतं देव योनं' वह व्यक्ति देवयान पथ को प्राप्त होकर अग्निसीक 
एवं वाद में वायुलोक में गमन करता हूँ। इत्यादि वाक्य में श्रूति वायुका 
आचिरादि मार्ग में सन्निवेश हो सकता है अथवा नहीं ? इसप्रकार आशङ्का 
से क्रमभङ्ग होने के कारण उस में सन्निवेश त होना ही उचित है, इस प्रकार 
पूर्वपक्ष के उत्तरमें कहतेहैँ “वायु मब्दादविशेषविशेषाम्याम्‌ " । आच्चिरादि 
वाक्य में संवपूसर के आगे एवं आदित्य के पहले वायु शब्दका सन्निवेश होता 
है। कारण “स वायु लोकं” वाक्य में अविशेष में उपदिष्ट वायु शब्द का 
यदा ह॒ वै पुरुषोऽस्मात्‌ लोकात्‌ इत्यादि वाक्य में उक्त आदित्य का पूवंबत्तित्व 
रूप मे विशेष करके उपदेश है। इस प्रकार होने पर मासेभ्यो देवलोकात्‌ 
आदित्य " इत्यादि बृहदारण्यक उक्त देवलोक भी वायु ही जानना होगा ।” 
योऽयं पवन एष एव देवानां गृहं ” इति देवनिबाम स्थान रूप में कहा गया 
है, अपर का मत है देवलोक भी एकमार्ग विशेष का सङ्केत है । यह देव लोक 
संवत्सर के आगे एवं वायु.के पहले सन्निवि होगा । मास एवं सम्बत्‌ सर के 
मध्य में वह नहीं रह सकता है, उनका परस्पर सम्बन्ध प्रसिद्ध है, इस प्रकार 
सम्वत्सर एवं आदित्य क्रे मध्य में देवलोक एवं वायु लोक का भौ सन्निवेश 
pr स इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं” इसवाक्य पर विचार 
किया जा रहा है, इस वाक्यस्थ वरुण लोक अर्चिरादि पवे में सन्निवेश होगा 


अथवा नहीं ? वायु के समान इस को व्यवस्थापक वचन के अभाव हेतु 
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आतिवा हिकास्त ह्लङ्गात्‌ ।४।२।४ 

निशम्य स्रियमाणस्य सुखतो हरिकीत्त नक्‌ 
भत्त्‌ नाम महाराज पार्षदाः सहसा पतन्‌ ॥६।१।३० 

स ददश विमानाग्र थ नभसोऽवतरद्‌ थ्ुवः 
बिश्राजयहृशदिशो राकापतिमिवोदितम्‌ 


तत्रानुदेवप्रवरो चतुभु जौ 
श्यामौ किशोरावरुणाम्बुजेक्षणौ 


स्थिताववष्टभ्य गदां सुवाससौ 
किरीट हाराङ्गदचारुकुण्डलो ॥४।१२।३४।२० 


_सन्निवेश नहीं, इस प्रकार कथनका उत्तरदेत है. तडिति 7 "ममी नहीं, इस प्रकार कथनका उत्तरदेते है--“ तड़ितोऽपि ” “चन्द्रमसो 
विद्युतं ” इस वाक्य में चन्द्रमा क्रे आगे जो विद्युत्‌ कहा गया है, उस के आगे 
वरुण शब्द का सन्निवेश होता है, विद्युत्‌ और वरुण का परस्पर सन्निवेश है, 
विद्युत्‌ होने पर ही वृष्टि होती है, वेद में उक्त है--“ जव मेध के उदर में 
विशाल विद्युत्‌ एवं भयानक शब्द नृत्य करता है, तब वर्षा होती है, विद्युत्‌ 
के पश्चात्‌ जल होता है, और जल का अधिपरि वरुण है, अतएव विद्यत 
के साथ वरुण का सम्बन्ध सुप्रसिद्ध है, वरुण के भागे इन्द्र और प्रजापति का 
तिवेश है, कारण उन के प्रवेश का और स्थान नहीं है, पाठ भी वेसा ही है, 
इस प्रकार अचिरादि से प्रजापति पर्यन्त द्वादश पर्वत्रयोदर्श पर्व ब्रह्म लोकी 
पद्धति है। 

Fe विचार के पश्चात्‌ इस बिषय में विचाराम्तर प्रस्तुत करते 
हैं, पूर्वोक्त अनिरादि पर्वसमूह सोपान रूप है अथवा व्यक्ति विशेष है ? अथवा 
ब्रह्म प्राप्ति कराने वाले देवता विशेष है? चिह्वके सादृश्य होने के कारण 
उस को मागं का चिक्त रूप में कहना ही ठीक होगा । लोक में प्रसिद्ध भी 
है पुर से नकल कर नदी का आना उस के पीछे पर्वत है, उस के अनन्तर 
आभीर पल्ली है। अथवा वाचनिक हेतु वे सव नामत व्यक्ति विशेष हे, इस 
पूवं पक्ष के उत्तर मों कहते हैं" आतिवाहिकाः आतिवाह मे पुरुषोत्तम 
भगवान्‌ द्वारानियुक्त वे सव अच्चिरादि देवता गण हैं, वे सव चिह्न अथवा 
देवता विशेष नहीं है। कारण आतिवाहिक शब्द गमन कारी के लिए पथ 
प्रदशंक का बाचक हे “ तस्मात्‌ तत्‌ पुरुषोऽमानवः स एतान्‌ ब्रह्म गमयति ” 
इस वाक्य से ब्रह्म लोक प्राप्त कराने के लिए सहकारी व्यक्ति का हीवोध होता 
है, वह अमानव दूत ही है जो परमेश्वर द्वारा नियुक्त हे ॥ 


अ० ४ ब्रेदान्तदर्णन 
(> वेदान्तदर्शनमु ३५३ 


उभयव्यामोहात्‌ तत्‌मिद्धेः ।४॥३।५ 
श्रीसुनन्दनन्दावुचतुः 
भो भो राजन्‌ सुभद्र ते वाचो नोऽवहितः श्रृणु 
यं पञूचवषेस्तपसा भवान्‌ देवमतीतृपत्‌ 
तस्याखिलजगद्धातुरावां देवस्य शाङ्भिणः 
पार्षदाविह सम्प्राप्ती नेतु त्वां भगवत्‌ पदम्‌ ४।१२।२३-२४ 


द्यु तेनेव ततस्तच्‌ छू ते; ।२।६ 
निशम्य मियमाणस्य मुखतो हरिकीत्त नम 


भत्तूर्नाम महाराज पार्षदाः सहसापतन्‌ ॥६।१।३० 

ग्रजामिल के मुख से श्रीहरिनाम कीर्तन सुनकर श्रीहरि के पार्षदगण 
आकर उपस्थित हुए थे, कारण उसने उनके प्रभु का नाम ही लिया था ॥ 

ध्रुवने देखा एक विमान आ रहा है, और उम से निकल ते हुए देव 

प्रवरः सुनन्दनन्द को भी देखा, जो इयामवर्ण चतुभु ज किशोर अरुणाम्वुज के 


समान नेत्र वाले थे, किरीट हार अङ्गद चारु कुण्डल गदा एवं सुन्दर वसन 


से सुशोभित थे । ध्रुवने पुण्य इलोक के किङ्कर जानकर उनको प्रणामकिया॥ 
चिह्न और व्यक्ति विशेष इन दोनों पक्षों की असिद्धि के लिए ऐसा 
स्वीकार करना होगा-इस उद्देश्य से कहते हैं रात्रि में मुत्यु होनेपर दिवस 
के सम्बन्ध का अभाव होता है, अतएव अचिरादि की अनवस्था होती है, अत 
एव उस को मार्ग चिह्न नहीं कहां जा सकता हैं, जड़ हीने के कारण उस म॑ 
नेतृत्व भी नहीं आ सकता है, इस प्रकार उभय पक्ष असङ्गत हो गये हैं, 
विशेषत: श्र ति प्रसिद्ध होने के कारण वे सब आतिवाहिक देवता ही है । 
पु हे थे, हे राजव्‌ ! हमारो वाणी को अवहित होकर 


श्रीसूनन्दनन्दने कहे 2 र 
आप सुने ते पश्ववर्षवयक्रम के समय ही श्रीहरि को प्रसन्न किये ॥ 
अखिल जगत्‌ नियन्ता मुरली मनोहर देव के हम दोनों पार्षद हैं, और श्री 


भगवत्‌ के सञ्चिकट में आप को ले जाने के लिए उनके द्वारा हम दोनों प्रेषित 


हुये हैं । 5 
श्रीभगवान्‌ पुरुषोत्तम हारा प्रेरित अमानव पुरुष अच्चि: स्थान पयन्त 
क जातैहैँ, अथवा विद्युत्‌ पर्यन्त आकर ले जाते हैं ? इस 


आकर उपासकों को 
। न्त आकर अजामिजादि को ले गये थे ? इस 


प्रश्‍न के उत्तर में“ भूतल प्य 


३५४ श्रीमद्भागवत भाष्गोपेतम्‌ पाइ 


¢ वा [os गत्य SS 
कार्य वादरिरस्य गत्युपपत्तः ।४।३।७ 
ये चापरे योगसमीरदीपित 
ज्ञानाग्निना रन्धितकम्सकल्मषाः ॥८।२१।२ 
बवन्दिरे यत्‌ स्मरणानुभावतः 
स्वायम्मुवं धामगता अकर्मकम्‌ ॥८।२१।३ 
निषा पि व उ 
वशापतवाच ।४।३।= 
ततो ब्रह्मसभां जग्भुर्मेरोमु द्वति सर्वेशः 
सर्वं विज्ञापयाञ्चक्र: प्रणताः परमेष्ठिने ॥८।५।१८ 
किए जागो Se So foe Nd 
लए उतका अच्ि: पर्य्य आकर ले जाना मिद्ध हैं। इस पूर्व पक्ष का 
उत्तर में कहते हैं “ वेदयुतेनेव ततस्तच्छ ते: ?” । 
विद्युत्‌ प्राप्ति के अनन्तर पार्षदगण विद्युन्‌ पर्यन्त आकर उपासकों को 
ब्रह्मलोक में ले जाते हैं। कारण “ चन्द्रमसो विद्युतं ” वाक्य से विद्युत्‌ 
पय्येन्त आगमन का कथन है, वरुणादि उनके सह कारी मात्र हैं यह पद्धति 
साधारणी है, अजामिल को ले जाना विशेष नियम है ऐवा जानता होगा । 
म्रियमाण अजामिल के मुख से श्रीहरिनाम कीर्तन सुनकर सहसा ही 
श्रीभगवत पार्षद वहाँपर आगये थे, 
इस प्रकार गति का वृत्तान्त कह कर गम्य पदार्थ को कहते है, : स 
एतान्‌ गमयतीति विषय वाक्यम्‌ ” इस में प्रथम वादरि मत को कहते हैं 
अमानव परब्रह्म को प्राप्त कराते हैं, इस वाक्य में पर ब्रह्म शब्द से पर ब्रह्म 
धाम, अथवा ब्रह्मलोक का ग्रहण होगा ? जिज्ञासा के उतार में परब्रह्म शब्द 
मुख्यतया परब्रह्म का ही वोधक है, अमृतत्व लाभ भी उद्धेगोक गमन से ही 
सम्भव है, अतएव पर ब्रह्म धाम का वोध होता हैं, इस पूर्व पक्ष के उत्तर में 
कहते है) ARSC 
“ कार्य वादरिरस्य गत्युत्पत्तः “ कार्य ब्रह्म लोक अर्थात्‌ चतुम्मु ख 
ब्रह्म लोक में जाना सम्भव है ” बादरि मुनि कहते है, कारण अपरिच्छिन्न 
परब्रह्म धाम में गमन असम्भव हे, कार्य के एक देशित्व होने का कारण परि 
च्छिन्न प्राप्त कार्यं रूप ब्रह्म धाममें अर्थात्‌ चतुम्मु ख ब्रह्मा जी के धाममें गमन 
युक्ति युक्त है । होने 
योग समीरण द्वारा उद्दीपित ज्ञानारिनि द्वारा जिह्वोंने कर्म कल्मष को 
विनष्टकर चुके है, वे सव श्रीप्रभुके स्मरणानुभाव से कमसे अप्राप्य स्वायम्भुव 
धाम को गये । 


अड वेदान्तदर्शनम्‌ ३५५ 
सागपात तद्ववदश: ।४।३।8 
स्वधमनिष्ठः शतजन्मभिः पुमान्‌ 
बिरिश्चतामेति ततः परं हि माम्‌ 
अव्याकृतं भागवतोऽथ वेष्णवं 
पदं यथाहं विबुधाः कलात्यये ॥४।२४।२ 


कास्याँसये तदध्यक्षेण महातः परमभिधानात्‌ ।४।३।१० 
द्विपरार्धावसाने यः प्रलयो ब्रह्मणस्तु ते 
तावदध्यासते लोक परस्य .परिचिन्तकाः 
कष्साम्भोनलानिलवियन्मनइन्द्रियाथं 
भरतादिभिः परिवृतं प्रतिसञ्जिहोषु : 
अव्याकृतं विशति यहि गुणत्रयात्मा 
कालं पराख्यमनुभूय परः स्वयम्भु: ॥३।३२।८-्द 


“ प्रजा पते: सभां वेश्मप्रपच्च ” प्रजापति की सभामे गए ?' इत्यादि 
छान्दोग्य श्रृति से कार्य ब्रह्म का कथन है । 

सबव्यक्ति ब्रह्म सभामें जाकर प्रणामकर परमेष्ठी को निवेदन किये थे ॥ 

“स एत्य ब्रह्मलोकान्‌ गमयति ते तेषु ब्रह्मा लोकेषु पराः परावन्तो 
वसन्ति। तेषां दहन पूनरावृत्तिरस्ति ” बृहदारण्यक्र की इस उक्ति से ज्ञान 
होता है कि वह अमानव पुरुष विद्युल्जोक में आकर ब्रह्मलोक को ले जाताहै, 
वेश्रेष्ठ सव विद्वान्‌ ब्रह्म लोकमें भगवच्छक्ति निष्ठ होकर वास करतेहैं, पृनर्वार 
उनकी पनरावृत्ति नहीं होती हैं, इस प्रकार पू्राबृत्ति निषेध वचन सामीप्य 
अभिप्राय से ही है, सव विद्वान्‌ व्यक्ति कार्ये ब्रह्म को प्राप्त होकर उन के साथ 
उनसे व्यवधान रहित पर ब्रह्म की प्राप्ति होतीहे उस से फिर नहीं लौटते है। 

स्व धर्म निष्ठव्यक्ति अनेक जन्मके पश्चात्‌ विरिञ्चताको प्राप्त करता है, 
उस से भी अतिशप्र पण्योदय होने से मुझ शित्र को प्राप्त करता है, भागवत 
गण देहान्त में प्रपःच्चातीत वैष्णव पद को प्राप्त करते हैं, अधिकारी व्यक्ति 
गण अधिकार के वाद लिङ्ग भङ्ग के अवन्तर उस लोक को त्याग करते हैं 

कव ब्रह्म लोक गमन करते हुँ ? इस के उत्तर में कहते छि “ कार्य्या 
त्यये ” कार्यरूप चतुम्मु ख ब्रह्मा के लोक पर्यन्त ब्रह्माण्ड प्रलय प्राप्त होने से 
उस के अध्यक्ष ब्रह्मा जी के साथ पर ब्रह्म को प्राप्त होते हैं, सह प्राप्ति के प्रति 


३५६ श्रीगदूभागवतभाप्यापतमु १०३ 


स्मृतेश्च ।४।३।११ 
एवं परेत्य भगवन्त मनु प्रविष्टा 
पे योगिनो जितमरुन्मनसो विरागाः 
तेनेव साकममृतं पुरुष पुराणं 
बरह्मप्रधानमुपयान्त्यगताभिमानाः ३।३२।१० 


परं जेमिनि मु ख्यलात्‌ ।४।३।१२ 


अथ तत्‌ सर्वभूतानां हृतपद्येषु कृतालयम्‌ 
श्रुतानुभावशरणं व्रज भावेन भाविनि ३-३२।११ 


हेतु हैं, अभिधानात्‌ “' ब्रह्मविद्‌ आप्नोति परमु ” ब्रह्मवित्‌ परधाम को प्राप्त 
होता है, इम प्रकार उपक्रम कर “ सोऽड्नुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा ब्रह्मा 
के साथ समस्त कामना को भोग करता है--इस प्रकार कहा गया है, यहाँ 
ब्रह्मणाशब्द का अर्थ है, चतुम्मु ख ब्रह्मा, उन के सोथ जानना होगा । ब्रह्मा 
का द्विपराद्ध काल का अवसान होनेपर जो प्रलय होता है, उस समय उपासक 
गण ब्रह्मा के स्थान पर जा कर अवस्थान करते हैं, पृथिवी आदि पञ्चभूत, 
मन इन्द्रिय समूह अर्थशब्द प्रभृति, भूतादि अहङ्कार आदिके साथ युक्त होकर 
सृजन कर्ता ब्रह्मा के पास जाते हैं,। जव ब्रह्मा ईश्वर में लीन होते हैं तव 
वे लोक भी उन के साथ ही लीन होते हैं । 

“ ब्रह्मणा सह ते सर्वे सम्प्राप्त प्रति सञ्चरे परस्याम्ते कृतात्मानः प्रवि 
शन्ति परं पदं ” स्मृति में उक्त है कि प्रलय होने से वे सव ब्रह्मा जी के साथ 
परम पद को प्राप्त होते हैं, तथा “ अच्चिषमु ” इत्यादि वाक्य से अच्चिरादि 
सकल देवता उपासक पुरुष को चतुम्मु ख ब्रह्मा जी के लोक को जाते हैं, यह 
वादरि मुनि का मत हैं। 

इस प्रकार अति दूरवर्ती स्थान ब्रह्म लोक में जाकर जो लोक हिरण्य 
गर्भ में प्रविष्ट होते हे, वे लोक उन के साथ ही अमृत परमानन्द रूप पुराण 
पुरुष को प्राप्त होते हैं, इस के पहले नहीं, कारण उस समय उन सव का अभि 
मान दूर नहीं हुआ हैं। तथा च स्मृति ब्रह्मणा सह ते सर्वे सम्प्राप्त प्रतिसञ्चरे 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदमिति । 

उक्त विषय में जेमिनि मुनि का मत कहते हैं, परब्रह्म ध्यानकारी 
परब्रह्म को प्राप्त करताहै, ऐसा जमिनि जी मानते हैं। ब्रह्मशब्द मुख्य वृत्ति 
से परब्रह्म का वाचक हैं; गति का असम्भव नहीं है, भगवानु अपने भक्त को 


युत्या वेदान्तदर्शर 
दान्त दर्शनम्‌ 


सानभेकं पराचोनेरिग्द्रिये ब्हमनिगु णम्‌ 

अवभात्यथल्पेण भ्रान्त्या शब्दादिधर्मणा 

यथामहानहंरूपस्रिवृत्‌ पञ्चविधः स्वराट 

एकादशविधस्तस्य वपुरण्डं जगत्‌ यतः 

एतद्वै श्रद्धया भक्त्या योगाभ्यासेन नित्यशः 

समाहितात्मा निःसङ्गो विरक्तः परिपश्यति 

इत्येतत्‌ कथित गुब्बि ! ज्ञानं तर ब्रह्मदशनम्‌ 

येनावबुद्धयते तत्त्वं प्रकृतेः पुरुषस्य च ।,३।३२।२८-३१ 
दर्शनाच्च ३।१३ 

उदर मुपासते यत्रषिवत्मसु कूर्पहृशः 

परिसरपद्धति हृदयमारुणयो दहरम्‌ 

तत उदगादनन्त तव धाम शिरः परमम्‌ 

पुनरिह यत्‌ समेत्य न पतन्ति कृतान्त मुखे ॥१०।८७।१८ 


स्व चरणार विन्द को प्राप्ति कराते है, और सव उपाधि से मुक्त भी करते हैं॥ 

पराड मुख व्यक्तिगण जिस को शब्दादि द्वारा पृथक पृथक देखते हैं, 
वे सव ही एक निगुण ब्रह्म ही प्रतिभातहैं, महन्‌ अहङ्कार त्रिवृत्‌ त्रिगुणात्मक 
मूल भूत रूप में पश्चविध, इन्द्रिय रूप में एकादश विध, स्वराट्‌ जीव जीव का 
शरीर, जगत्‌ ये सव एक तत्त्व से ही प्रकाशित है, अज्ञ जन उनको नहीं जानते 
है, यह ज्ञान ही ब्रह्मा दर्शनात्मक है, जिस से प्रकृति पुरुष का यथार्थ तत्त्ववोध 
भी होता है । 

भगवद्‌ भक्तगण क्रम मुक्ति को अतिक्रम द्वारा सीधा भगवत्‌ स्वरूप 
को ही प्राप्त करते हैं, अतएव हृदय कमलम उन प्रभु कोध्यान करो, एवं सव 
भाव से उनकी शरण लो । 

दहर विद्या में “ सएष सम्प्रसादोऽस्माच्छरोरात्‌ समुस्थाय ” यह उपा 
सक जीब इस शरीर से उत्कान्त होकर ब्रह्मलोक मे गमन करता है, ऐसा 
वचन देखने में आता है, यह गति परब्रह्म विषयिणी है, गन्तव्य को अमृत 
रूप में कहा गयाहै, गमनकारी की स्वरूप प्राप्ति कही गई है। ये सव कार्य 


ब्रह्म में सम्भव नहीं है, प्रकरण भी परब्रह्म का ही, काठक में भी “शतं च? 


इस वाक्य में परब्रह्म प्राप्ति ही कहीं गई है 


३५८ श्रीमदभागवत भाष्योपेतम्‌ षा ३ 


न च कार्ये ग्रतिपत्यभिसन्धिः ।॥ २।१४ 
स एब विश्वस्य भवान्‌ विधत्ते 
गुणप्रवाहेण विभक्तवीर्यः 
समाद्यनीहोऽदितथाभिसन्धि 
रात्मेशवरोऽतक्यसहस्रशक्तिः ॥३।३३।३ 

अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण 

उभयथा च दोषात्‌ तत्‌ क्रतुश्च ।४।३।१५ 
अहोवत श्वपचोऽतो गरीयान्‌ 
यज्जिहवाग्र बत्त ते नास तुभ्यम्‌ 
तेपृस्तपस्ते जुहुवुः सस्बुरार्य्या 
ब्रह्मानूचुर्नाम गृणन्ति ये ते 


बृहद्‌ वस्तु की उपासना से पुनर्वार संसार दर्शन नहीं होता है, बृहद्‌ 
वस्तु ही ब्रह्मा हैं । 

पुनर्वार कहते हैं, प्रतिपत्ति का अर्थ है ज्ञान, अभिसन्धि का अर्थ है-- 
इच्छा, विद्वान की ज्ञान पूर्विका इच्छा कार्य विषयिणी नहीं होती है, कारणा 
वह पुरुषार्थ नही है । किन्तु परब्रह्म विषयिणी होतीहै, जिस विषयमे इच्छा 
होती है प्राप्ति भी उस विषयिणी होती है । अतएव अमानवपुरुष गण पूरुषो 
त्तम उपासक को पुरुषोत्तम के समीप में ले जाते हैं । 

आप ही सृध्चादि समस्त करते हैं, गुण प्रवाह शक्ति द्वारा सृष्टि कार्य 
करते हैं, स्वयं अनीह निष्क्रियहैं, सत्य सल्लल्प हैं, जीवों के भोग के लिय आप 
ईश्वर सव सृष्टि करतेहैं, आप अपरिमित शक्ति युक्तहे, एवं एकमात्र प्राप्य हैं, 

अनन्तर निजमत कहते हैं--नामादि उपासक प्रतोक उपासक, इन से 
भिन्न स्व निष्ठ प्रभृति ब्रह्मो पासक अप्रतीकोपसकगण को भगवान्‌ निज घाम 
में ले जाते हैं, ऐसा भगवान्‌ वादरायण मानसे हैं। इस में कार्योपासक को 
अथवा पर ब्रह्मोपासक को ले जाते हैं ऐसा कोई नियम नहीं है, पूर्वोक्त मत 
दवय में ही विरोध है। प्रथम पक्ष में : परं ज्योति: आदि वाचक के साथ 
विरोध है, 

द्वितीय पक्ष में पञ्चाग्नि विद्या विशिष्ट व्यक्तिके अच्चिरादि गति वोधक 
वाकय समूह के साथ विरोध होता है, “ यथा क्रतु '' न्याय इस का ही पोषक 


भे 


कप वेदान्तदर्शनम्‌ 


त्व त्वामहं बृह्म परं पृमासं 
प्रत्यक्‌ स्रोतस्यात्मनि संविभाव्यम्‌ । 
स्वतेजसाध्वस्त गुणप्रवाहं 
वन्दे विष्णु कपिलं वेदगभ॑म्‌ ॥३।३३।७-८ 
CN USS CES 
शष च दशयात ।४।३।१६ 
अथेनं मापनयत कृत्वाशेषाघनिष्कृतम्‌ 
यदसौ भगवन्नाम ञ्रियमाणः समग्रहीत्‌ ॥६।२।१३ 
ये दारागार पुत्राप्तप्राणान्‌ वित्तमिमं परम्‌ 
हित्वा सां शरणं याताः कथंतांस्त्यक्तृमुत्सहे ॥६।५।६५ 


है, नामानि उपासक अच्चिरादि गति से पर ब्रह्म को प्राप्ति नहीं करते हैं, 
किन्लु ततूक्रतु न्याय से अव्यवधान से ब्रह्म प्राप्ति होती हैं,“ स यो नाम 
ब्रह्म त्युपास्ते यावन्नाम्नोगतं तत्रास्य कामचारः ” जो नाम ब्रह्म को उपासना 
करता है, वह नाम की जहाँतक गति है, उस पद को लाभ करता है, छान्दोग्य 
श्रुति में इस प्रकार कथन है। पञ्चाग्नि विद्या वाले व्यक्ति आत्मानुसन्धात 
परायण होनेपर अचिरादि मागे द्वारा सत्यलोक गमन करते ,हैं अन्य नहीं । 
उस के उपर ब्रह्म लोक है, इस संवाद से उस लोक मे उनकी ब्रह्म विद्या की . 
प्राप्ति होती है, अतएव अच्चिरादि मार्ग द्वारा गमन से अनावृत्ति होती हे । 

श्रीभगवाच्‌ नाम ग्रहण से अन्त्यज भी उसी शरीर में तत्‌ काल पवित्र 
होकर परम पृज्यत्व प्राप्त करलेता हे । आइचर्य का विषय है कि जिस की 
जिह्वा में आपका नाम उच्चारित होताहै; वह तप, होम तीर्थ स्नान सदाचार 
वेद अध्ययन जनित फल का सद्य प्राप्त करलेता है, आप का नाम कीर्तन में 
तप आदि अन्तभू त हैं, अथवा जन्मान्तर में तप आदि उसने क्रिया था अत 
एव उस की जिह्वा में हरिनाम कीत्तत रूप महाभाग्योदय दृष्ट होता है । 

मैं ब्रह्म परम पुरुष विष्णु अन्तर्मनसे चिन्तनीय निज प्रभाव द्वारा विदू 
रित गुण प्रवाह को प्रणाम करता हू 2 

निरपेक्ष किसी किसी व्यक्ति को भगवान्‌ स्वयं ही अपने धाम में आन 
यन करते हैं, “ ओं कारेणान्तरितं जो जपति गोविन्दस्य पञ्चपदं मनु तं तस्ये 
वासो दर्शयेदात्म रूपं ” जो ओंकार से सम्पूटित गोविन्द के पश्चपद मन्त्रका 
जप करता है भगवान उस को आत्मरूप दिखाते हैं, यहाँसंशय है कि 
एकान्त भक्तगण आतिवाहिक जन द्वारा परमधाम प्राप्त क्रते हैं, अथवा 


श्रीमद्भागवतभाष्योपेतस्‌ पा 


१77 
नदी 
० 


तस्पाखिलजगद्धातु रावां देवस्य शाड्िणः 
पाषदाविह सम्प्राप्ी नेलु त्वां भगवत्‌ परम्‌ ॥४।१२।२४ 
% चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पाद: समाप्तः कः 


१०८२ 
क 


$९ ब्रह्मसूत्रस्थ चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॐ 


SLs 


सम्पदाविर्भावः स्तेनशव्दात्‌ ।४।४।१ 


यद्येषोपरता देवी माया वेशारदीर्मातः 
सम्पन्न एवेति विदु मंहिम्नि स्वे महीयते ॥१।३।३४ 


भगवान्‌ के द्वारा उसे प्राप्त करते हैं, परम धाम के लिए निहिष्ट दो मार्गहै, 
अतएव अचिरादि द्वारा ही भक्तगण परम धाम प्राप्त करते हैं, इस प्रकार 
पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं,“ विशेषश्च दर्शयति ” आतिवाहिक द्वारा 
परम पद प्राप्ति सामान्य व्यवस्था है, निरपेक्ष आत्त भक्त के लिए श्रीभगवान 
स्वयं धाम में ले जते है; अनन्येनैव योगेन मां ध्यायन्त उपासते तेषामहं समु 
दवता मृत्यु संसार सगरात्‌ भवामि न चिरात्‌ पार्थ मय्यावेशित चेतसामु । 
नयामि परमं स्थानमचिरादि गति विना । 

मैं अर्चिरादि गति के विना ही गरुड़ द्वारा मेरे धाम में उन को ले 
आता ह_। जिसने श्रीहरिनाम ग्रहण किया है, अतएव इसे यहाँपर मत 
लोओ। जोजन दारा आगार पुत्र आप्त वित्त को छोड़कर मेरा भजन किया 
है, उस की मैं कंसे छोड़ सकता ह*। उन जगद्‌ गुरु के हम दोनों भृत्य है, 
आप को उनके निकट ले जाने के लिए उन्होंने हमे भेजा है । 

इति ब्रह्मसूत्रस्य श्रीमद्‌ वेदव्यास कृते श्रीभागवत भाष्ये 
चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः समाप्त: 


— iit 
* चतुर्थः पादः 
वत्तैमान पाद में मुक्त पुरुषों का स्वरूप निरूपण पुरः सर ऐश्वय्ये 
भेदादि का निरूपण करते हैं। प्रजापति के वाक्य में उक्त है, एवमेवेष सम्प्र 
सादोऽ स्मावु शरोरात्‌ समुत्थाय परं ज्योति रूप सम्पद्यस्वेन रूपेणाभिनिष्प 


अं वेदान्तदर्शनम्‌ ३ 


ss 
~ 


यत्रेमेसदसद्र पे प्रतिसिद्धे स्वसंविदा 
अविद्ययात्मनि कृते इतितद्‌ ब्रह्म दर्शनम्‌ ॥१।३।३३ 
त्वमुत जहासि तामहिरिव त्वच मात्तभगो 
महसि महोयसेऽष्टगुणिते ऽपरिमेयभगः ॥१०।८७।३८ 
अकेतवे भक्ति सवेऽनुरज्यन्‌ स्वमेव यः सेवकसात्‌ करोति 
ततोऽतिसोदं मुदितः सदेवः सदा चिदानन्दतनुधिनोतु 
गोविन्दभाष्यम्‌ 


द्यते स उत्तमः पुरुषः संप्रत्माद जीव शरीर से निर्गत होकर परंज्योति में 
सम्पन्न होकर निज स्वरूप में अवस्थान करता है, अभिनिष्पत्ति वाक्य से यह 
ज्ञात होता है। अन्यथा उक्त वचन व्यर्थ होगा। मोक्ष शास्र भी पुमर्थं 
प्रकाशक रूप में सार्थक नहीं होगा । यदि स्वाभाविक रूप सम्वन्ध को अभि 
निष्पत्ति कहेंगे तो स्वाभाविक स्वरूप की पहले स्वाभाविक प्रतीति नहीं होगी 
पुरुषार्थ भी नहीं होगा । अतएव साध्य के साथ सम्वन्धान्वित वह जीव है, 
इस प्रकार पूर्व पक्ष के उत्तर में कहते हैं--' सम्पद्याविर्भावः स्वेन शब्दात्‌ ४ 
ज्ञान वैराग्य निषेवित भक्ति द्वारा परम ज्योति सम्पन्न जीव का कमवन्ध नष्ट 
होता है, और वह गुणाष्टक विशिष्ट स्वरूप में अवस्थान करता है, स्वरूपा 
विंभाव कहते हैं। कारण सूत्र में स्वेन शब्द का प्रयोग है, अर्थात स्वेत शब्द 
स्वरूप का विशेषणा होने के कारण आगन्तुक रूप परिग्रह म उक्त शब्दका 
तातृपर्य होने से वह अनथेकहोगा । जो स्वरूप नहीं है, उस का होने लगेगा 
इस से अभिनिष्पत्ति शब्द भी व्यर्थ नहीं होगा। वह भी सुनिष्पन्न आबि- 
भाव अर्थ में प्रयुक्त होता है, वह स्वरूप पहले था, ऐसा भी कहा नहीं जा 
सकता है, उस प्रकार अवस्था का उदय पहले कभी नहीं हुआ है, उपाय की 
व्यर्थता भी नहीं कही जा सकती है, उस के उदय के लिए साधन की सार्थ 
>> कक अध्यास की निवृत्ति ही पुरुषार्थ है, ऐसा कहना अनुचित है, 


«४ रसं ह्योवायं लब्धानन्दीभवति इस श्रुति में मुक्ति में आनन्दातिरेक का 


क, द माया ही संसृति के प्रति कारण है, उस की विद्यमानता में 


ब्रह्म को प्राप्त करना असम्भव ही है, इस लिए कहतेहैं, यदि अर्थात्‌ विशारद 
सर्वज्ञ ईश्वर की भक्ति से जव संसार चक्र प्रवत्तेत कारिणी उन की शक्ति 
माया का अपसारण होगा तव वह विद्या रूप में स्थित होकर जीवोपाधि को 
दग्ध कर स्वयं उपरत हो जाती है, वह जीव सम्पन्न अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप 


३६२ शीमदूभागवतभाष्यागेतमु पाड 


मुक्तः प्रतिञ्चानात्‌ ॥४॥४॥२ 

अथेह धन्या भगवन्त हत्थं यद्वासुदेवेऽखिललोक्रनाथे । 

कुर्वन्ति सर्वात्मकमात्सभाव न यत्रभूयः परिवत्त उग्रः १।३।३& 
आत्मा प्रकरणात्‌ ।४।४।३ 


को प्राप्त होता है, और परमानन्द स्वरूप म पूजित होता है, जव भक्ति द्वारा 
अज्ञान नष्ट हो जाता हे तव जीव ब्रह्मा वृहू होता है, अर्थात्‌ ब्रह्म फे साथ 
अभिन्न हृदयात्मक प्रियता होती ' है 

परं ज्योति उपसम्पन्न की मुक्ति किस से जानी जाती है ? इस के उत्तर 
देते है, “ मुक्त: प्रतिज्ञानात्‌ ” । 

स्वरूप अभिनिष्पन्न होना ही मुक्त होता है, अतएव यह जीव मुक्त है 
प्रजापति वाक्य में “ जो आत्मा ! के पश्चात्‌ एतं त्वेव ते भुयोऽनुव्याख्यास्यामि 
इस की व्याख्या पुनर्रार करेंगे ” इस प्रकार कह कर जागारादि अवस्थात्रय 
की विनिवृत्ति, शरीर से प्रियाप्रिय से मुक्त होकर मुक्तावस्था में स्थित जीव 
की अवस्था कही गई है अतएव कमं सम्बन्ध निर्मित शरीरादि विनिम क्त 
स्वाभाविक स्वरूपावस्थिति ही यहाँपर स्वरूपाभिनिष्पत्ति है, और वह ही 
मुक्ति है । 

भक्ति के प्रभाव से भक्तगण ही श्रीभगवान को जानकर कृतार्थ होते 
है, अभिसम्पन्न होते हैं, कारण वासुदेव में आत्मभाव मनोवृक्ति का स्थापनं 
करते हैं। और ऐकान्तिक रूप से ऐसा करते हैं, जिस से पुनर्वार उग्र गर्भ 
वासादि दु:ख रूप जन्म मरणादि आवर्त्त का पुनरावत्त न नहीं होता है । 

“ परमु ज्योति रूप सम्पत्युत्तरा तन्निष्पत्ति रुक्ता ?' ज्योतिः स्वभाव 
प्राप्ति के अनन्तर वह निष्पत्ति कहीगई है, उस पर कुछ विचार है, यहांपर 
आदित्य मण्डल हो ज्योति है, अथवा परब्रह्म ? इस प्रकार संशय में आदित्य 
मण्डल है, इस प्रकार आदित्य मण्डलको भेदन कर ही ब्रह्म प्राप्ति कही गईहै, 
और अर्चिरादि मार्ग में तो आदित्य लोक का ही ग्रहण होता है, इस पूर्व पक्ष 
का उत्तर देते हैं-आत्मा ही ज्योति है, आदित्य मण्डल नहीं है, ? ज्योति 
शब्द से आदित्य मण्डल की प्रथम प्रतीति. होने पर भी प्रकरण में आत्मा का 
ही बोध होता है, आत्मवस्तु ज्ञानानन्द रूप है जो स्वप्रकाश एवं व्यापक है, 
वह ही आत्मा है, उपनिषद्‌ शब्द के समान ही आत्मशब्द भी अनेकार्थक है 
आत्मा पुरुषाकार है, वह उत्तम पुरुष है, इस प्रकार प्रमाण भी उक्त विषय 
में है। वह परम ज्योति रूप पदार्थ ही उत्तमपुरुष श्रीहरि हैं । 

सत्य द्र मूनि आत्मानुभुति में माया का हवन करें तत्‌ पश्चात 


2 वेदान्तदर्शनम्‌ ह. 


आत्मानुभूतौ तां मायां जुहुयात्‌ सत्यहृङ्मुनिः 

ततोनिरीहो क्रिरमत्‌ स्वानुशुत्यात्मनि स्थितः ॥७।१३।४४ 

एष्‌ नित्योऽव्ययः सूक्ष्म एष सर्वाश्रयः स्वदूक्‌ 

आत्ममाया गुणे विश्वमात्मानं सृजते प्रभुः ॥६। १६१४ 
विभागेन दष्ट्वात्‌।४।४।४ 

त्बयि त इमे ततो विविध नामगुणेःपरमे 

सरित इवाणंवे मधुनि लिल्युरशेषरसाः ॥१०।८७।३१ 


OS TIES MR 


~~ 


निरीह होकर क्रिया से विरत होवै । अनुभूति स्वरूप आत्मा में नित्य भी 
होबे। आत्मा नित्य अव्यय, सूक्ष्म सर्वाश्रय स्वप्रकाश है 

अनन्तर उक्त विषय में पुनर्वार विचार क्रिया जा रहा है संव्योम 
प्रस्थ परम ज्योति को प्राप्त करने के पश्चात्‌ मक्त उन के सालोक्य में अव 
स्थित होता अथवा सायुज्य में ? इस प्रकार सन्देह में नप पुर में प्रबि्टपुरुष 
की स्थिति लोक में ज्यैसे होती है वेसी ही सालोक्य स्थिति मुक्त की होती है, 
इस प्रकार कथन के उत्तर में कहते हैं, ' अविभागेन दृश्त्वात््‌ / तदृपसम्पन्न 
अविभाग में अर्थात्‌ सायुज्य में ही अवस्थान करता है, कारण वैसा ही देखने 
से आता है, “ यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रे अस्तं गच्छन्ति नाम रूपे विहाय 
तथा विद्वान्नामरूपाद्विमुक्तः परात्‌ परं पुरुष मुपैति दिव्य ” मुण्डक म उक्त 
है जिस प्रकार नदियाँ वहती हुई समुद्रम नाम रूपको छोड़कर मिल जाती हैं, 
उसी प्रकार विद्वान्‌ नाम रूप को छोड़कर दिव्य पुरुष में सायुज्य लाभ करता 
है। यहाँपर सायुज्य शब्द का अर्थ है सहयोग । थे एवं विद्वान्‌ ” तैत्ति 
रीयक के इस वचन में भी जो विद्वान्‌ इस प्रकार अवगत होकर उत्तरायण 
से प्राण त्याग करता है, वह देवताओं की महिमा प्राप्त होकर आदित्यके साथ 
सायुज्य गति लाभ करता है इस प्रकार संवाद है। सालोकयांदि भी उसी 
का प्रकार बिशेष है, विरह में इस की अव्याप्ति नहीं होगी । कारण विरह 
में अन्तः स्पूत्ति से महिमा संयोग से सर्वथा उस की स्थिति बह रै, 
स्वरूप क साथ अभेद भी उक्त दृष्टान्त से नहीं होता है,कारण नीर में नीर का 
मिलन में भी अन्तर सें. भेद सुस्प ही रहता है, अन्यथा जल की वृद्धि अथवा 
ह्लास की सम्भावना ही नहीं होगी । 

सागर में नदी के समान हीं 
मिलित होते हैं । 


आप सव ताम रूप को छोड़कर श्रीहरि 


३६४ श्रीमद्‌भागवत भाष्योपेतम्‌ Ci 


ब्राह्म जैमिनिरुपन्यासादिभ्यः।४।४।५ 

भो भो राजन्‌ सुभद्र ते वाचो नोऽवहितः श्रृणु 
यं पञ्चवर्षतपसा भवात्‌ देवमतीतृपत्‌ ॥५।१२।२३ 

नेतत्‌ स्वरूपं भवतोऽसो पदार्थ 
भेदग्रहैः पुरुषो यावदीक्षेत्‌ 

ज्ञानस्य चार्थस्य गुणस्य चाश्रयो 
सायामयाद्वृ्यतिरिक्तो मतस्त्वम्‌ ॥४।७।३१ 
सुनीनामनवरतपरिगुणितगुणगणपरस 
सङ्गलायनगुणगणकथनोऽसि ॥५।३।११ 

चिति तन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्योइलो मिः ।४।४।६ 

नित्य आत्माव्ययः शुद्धः सर्वगः सर्ववित्‌ परः 
धत्तेऽसावात्मनो लिङ्ग मायया विसृजन्‌ गुणान्‌ 
एवं गुण ्चस्पमाणे मनस्यविकलः पुसात्‌ 
याति तत्‌ साम्यतां भद्रे ह्यलिङ्गो लिङ्गवानिव ७।२।२२-२४ 


अनन्तर मुक्त पुरुष के भोगों का निरूपण करते हुये प्रथम उन के हेतु 
स्वरूप सत्य संकल्पादि गुण समूह का निरूपण करते हैं, । ज्योति: उपसम्पन्न 
जीव गुण विशिष्ट होकर आविभू त होता है, अथवा केवल चिन्मय होकर 
किम्वा उभय प्रकार स्वरूप से आविभूत है ? इस सन्देह में जैमिनि ऋषि 
का मत कहते हैं, ब्रह्म सम्पन्न जीव अपहत पाप्मत्व से लेकर सत्य संकल्प 
पर्यन्त गुणों से युक्त होकर आविभू त होताहै, कारण प्रजापति का वाक्य वैसा 
ही है, ग्रादि शब्द से, स्वाभाविक भोजन शयनादि व्यवहार भी गुण प्रयुक्त 
होता है, अतएव जेमिनि भी मानते हैं कि उन गुण विशिष्ट होकर ही आवि 
भूत होता है। 

हे राजन सुभद्र तनु आप के हैं, इसशरीरसे ही आप वेकुण्ठामन कर 
सकते हैं। आप के साथ ब्रह्मज्ञ का कोई भेद नहीं रहता है, सव मुनिगण 
जिन गुणों के प्रति लालसा रखते है, उनसव गुण मुक्त में आजाते हैं। 

ब्रह्म ज्ञान द्वारा माया विनश्ट होनेपर म्‌ क्त चिद्रपब्रह्म में अवस्थित 
होता है, एवं चिद्रूप में आविभू त होता है, बृहदारण्यक के मैत्रैयोपाख्यान 
में उक्त है-“ स यथा सेन्धव घनः ” जीव प्रज्ञान धन चिन्मात्र स्वरूप है । 


अ०४ वेदान्तदर्शनम्‌ ३९५ 
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भूतेन्द्रिय मनोलिङ्गान्‌ देहानुच्चावचान्‌ विभुः 
भजत्युत्सुजति ह्यान्यस्तच्चापि स्वेन तेजसा ॥७।२।४६ 
याबलिङ्कान्बितो ह्यात्मा तावत्‌ कमं निबन्धनम्‌ 
ततो विपर्ययः क्लेशो मायायोगोऽनुवत्त ते ॥७। २।४७ 
एवमप्युपन्यासात्‌ पूर्वेभावादविरोधं वादरायणः ।४॥४।७ 
नमो नमः कारणविग्रहाय 
स्वरूप तुच्छीकृतविग्रहाय 
नमोऽवध््तद्विजबन्धुलि ङ्गः 
निगुढ़ नित्यानुभवाय तुभ्यम्‌ ॥५।१२।१ 


अपहत पाप्मत्वादि गुणों के द्वारा अविद्या विनिमक्त जीव की अविद्या जनित 
सुख दुःख से व्यावृत्ति ही होती है। 

आत्मा, नित्य, मृत्यु शून्य अव्यय-अपक्षय शून्य, शुद्ध निम्मंल, स वंग- 
सर्वगत, सर्ववित्‌ सर्वज्ञ सवंत्रहेतु, पर-देहादि व्यतिरिक्त । निज अविद्या द्वारा 
मुत्तिधारण करता है, गुण-देह सुखदुःखादि विशेष रूप में स्वीकार करता हुँ 
लिङ्ग शरीरोपाधि ही संसार है । 

अविकल, परिपूर्ण होकर भी मनः की समता को प्राप्त करते हैं । जीव 
चेतन स्वरूप है एवं जड़ से भिन्न है, भूतेन्द्रिय मन प्रभृति के द्वारा देह को 
अपना लेता है, और वद्ध होता हे, मोक्ष तभी होता है जव स्वेन तेजसा विवेक 
के द्वारा उस का परित्याग करता हे, जव तक लिङ्ग शरीराभिमान रहता हें, 
तव तक ही संसार है, उस के वाद देह धर्म गोण होता हे, क्लेश को अनुवृत्ति 
होती है, किन्तु लिङ्गाभिमान की अनुवृत्ति नहीं होती हैं, कारण वह मायिक 
है अनन्तर निज चेतन स्वरूप में अवस्थित होता है। ओडुलोमि आचार्य 


इस प्रकार मानते हैं॥ 
श्रीकृष्ण हेपायत व्यास जी अनन्तर निज मत कहते हैं, चिन्मात्र स्वरूप 


निरूपण होने पर भी उन में ग्रुणाष्टक का अविरोध होता ह यह की 
मानते हैं। कारण उपन्यासेत्यादौ प्रजापति वाक्य में एवं जमिनि जीकी 
उक्ति में उसका उल्लेख होनेपर उक्त गुगाष्टक मक्त जीव में सम्भव है, श्रुति 
के साथ भी कोई विरोध नहीं है, फलतः मुक्त जीव का उभय प्रकार स्वरूप 
सिद्ध है, प्रज्ञान घन से निगुण चिन्मात्र जीव का स्वरूप हे, यह वादरायण 
का मत हैं, इस वाक्य से आत्मा सवेथा जड़ से व्यावृत्त हैं. एवं स्वप्रकाश है, 


३६६ श्रीमद्भागवतभाष्योपेतम्‌ पा 


सङ्कल्पादेव तच्‌ छ॒तेः ।४ ४८ 
यदि प्रयास्यन्‌ नृप पारमेष्ठयं वैहायसानामुत यद्विहारम्‌ 
अष्टाधिपत्यं गुणसन्निवायों सहेवगच्छेल्मनसेन्द्रियेश्व ॥२।२।२२ 
अथो विभूति मम माययाचिता 
मेश्वय्यमष्टाङ्गमनुप्रवृत्तम्‌ 
श्रियं भागवतों वा स्पृहयन्ति भद्रां 
परस्य मे तेऽश्नुवते तु लोके ॥३।२५।३७ 
कि दुरापादनं तेषां पु सामुद्दाम चेतसां 
ये राश्रितस्तीर्थपदश्चरणो व्यसनात्ययः ३।२३।४२ 
एवं योगानुभावेन दम्पत्यो रममाणयोः 
शतं व्थतीयुः शरदः कासलालसयोरमंनाक्‌ ॥३।२३।४६ 


जेसे सेन्धव रस घनीभूत होने पर चुम हत कडि डि न प धनीभूत होने परं चन्षु्ग्राह्म होताहे, काठिन्यादि गुण विशिष्ट 
भी होता है, उस प्रकार उस में कोई विरोध का अवकाश नहीं है उसी प्रकार 
जीव अपहत पाप्मत्वादि के द्वारा ऐश्वर्य्पादि गुणाष्टक विशिष्ट ही आविभूत 
होता हे। ईश्वर लोक रक्षण के लिए विग्रह धारण करते हैं, परमानन्द 
प्रकाश के द्वारा विग्रह -देह को तिरस्कार कर रहे हैं, हे अवधूत हे योगेश्वर 
द्विजवन्छु के वेष के द्वारा स्वरूप को आवृत किए हैं, आप नित्य अनुभव स्वरूप 
है, आप को नमस्कार हो । 

अनन्तर मक्त के सत्य सडुल्पत्व का प्रदर्शन करतेहैं, छान्दोग्य में उक्त 
ह~“ स तत्र पर्यये ति जक्षम्‌ क्रीडन्‌ रममाण. स्त्रीभि बा यानै वा ज्ञातिभिर्वी” 
जीव ब्रह्म पुर में ३च्छावुसार आहार करताहे, इच्छानुसार स्त्री, विमान और 
जातियों के साथ क्रीडा करता है । यहाँ संशय है कि--म्‌ क्त पुरुष की ज्ञाति 
प्रभृति की प्राप्ति प्रयत्न से होता'अथवा संकल्प से ? सत्य संकल्प नृप आदि के 
भी विषय के लिए प्रयत्न की अपेक्षा रहती हे अतएव म्‌ क्त पुरुष का भी 
प्रयत्न के साथ ही संकल्प होना: उचित हे। इस पूर्व पक्ष के उत्तर में 
कहते हैं संकल्षादेव तच्छ ते: ¡ 

उन सव क विषय की प्राप्ति संकल्पसे ही होता हे । श्रू तिही प्रमाण 
हे, ' स यदि पितृ लोक कामो भवति संकल्पादेव अस्य पितर: समुत्तिष्ठन्ति । 
तेम पितृलोकेन सम्पन्नोगहीयते .” यदि वह पितृ लोक को चाहता है, तव 
संकल्प मात्र से ही पितृ लोक की प्राप्ति होती है, प्रज्ञानघन की स्वाभाविकी 


अ० ४ वेदान्तदर्शनम्‌ ३६७ 


अतएव चानन्याधिपत्तिः।४॥४।६ 
देवि भ्रूताप्तनृणां पितू णा न किङ्करो नायमृणी च राजन्‌ 
सर्वात्मना यः शरणं शरण्यं गतो मुकुन्दं परिहृत्य क्तम्‌ 
स्वपादभूलं भजतः प्रियस्य त्यक्तान्यभावस्य हरिः परेशः 
दिकम्मं यच्चोत्पतितं कथञ्चिइ धुनोति सर्वं हृदि सन्निविष्टः 
॥११।५।४१-¬-४२ 


सिद्धि होती है, प्रयत्तान्तर वोधक वाक्य वेद में नहीं है। किन्तु म्‌_क्त पुरुष 
की वेसी इच्छा नहीं होती है, सेवारसास्वाद के लिए म्‌ क्ति की भी अपेक्षा 
नहीं होती है । 

`यदि पारमे्य पद जाना चाहे, अथवा सिद्धों के स्थान, अणिमादिप्राप्ति 
के स्थान, अथवा ब्रह्माण्ड के सर्वत्र यदि जाना चाहे तो लिङ्ग देहके साथ ही 
गमन करें । 

संकल्पमात्र से उत्पन्न जो कुछ भी है, वे सव ही मक्त भोग कर सकते 
हैं, भागवती विभुति भी प्राप्त करं सकते हैं। जिन्होंने श्रीभगवत चरणाश्रय 
किया है, उनके लिए कुछ भी अलम्य नहीं है। योग के अनुभाव से शत 
सम्बसर क्षणकाल के समान अतीत हुये थे। 

भनन्तर सत्य संकल्प म्‌ क्त पुरुषके पृरुषोत्तमाश्चयत्व का प्रदर्शन करते 
है, मुक्त पुरुष पुरुषोत्तम से अन्य से मियन्तित होते हैं अथवा नहीं ? 
इस सन्देह में उन से अन्य के द्वारा नियन्त्रित होते हैं; जिस प्रकार राज पुरुष 
भी राजा के अधीन पुरुषों से नियन्त्रित होते हैं, इस के उत्तर में कहते हैं, 
“ अतएव चानन्याधिपतिः ?' श्रीपुरुषोत्तम के अनुग्रह का आविर्भाव होने के 
कारण बे सव मक अनन्याघिपति होतेहैं, अनन्याधिपतिका अर्थ है-उनका 
पुरुषोत्तम से अन्य अधिपति नहीं है, एकमात्र पुरुषोत्तम ही उन का अधिपति 
है, म_क्त पुरुष पुरुषोक्तमके आश्रित होकर रहनेकेकारणहो संसार नहीं होता 
है, सत्य संङ्कुल्पत्व जीवका आविर्भाव होने पर भी वह श्रीपुरुषोत्तम को कृषा 
से ही होता है। अतएव म क्त जीवगण केतलअनन्ते आनन्द स्वरूप, प्रणत 
पाल पुरुषोत्तम की सेवा करते हुए आवन्दानुभव करते हैं, परमेश्वर भी उन 
म्‌ क्‍्त-पुरुषों को आनन्द प्रदान करते रहते हैं, “ दशयतश्चवम्‌ दस सून भे 
इस का विवरण कहेंगे । जीव ईश्वर का विभिन्नांश रूप अश है, उस का 
कत्त लव भोवतृत्व ईइवराधीन है, अतएव सत्य सङ्कल्प होने के पदचात्‌ बिधि 
निषेध का अतीत होता है, विधिनिषेधका अधीन होने पर सत्य संकलल की 


३६८ श्रीमद्भागवत भाष्योपेतम्‌ पा०्४ 


अभावे वादरिराह ह्येवस्‌।४।४।१० 
देहेन्द्रियासु हीनानां बैकुण्ठ पुरवासिनाम्‌ 
देहसम्बन्धसम्बद्धमेतदाख्यात्‌ महसि ॥७।१।३४ 


७ जैमि OO (६ 
भावं जेमिनि बिकल्‌पामननात्‌ ।४।४।११ 
बसन्ति यत्र पुरुषाः सवं वैकुण्ठ सूत्त यः 
ये अनिमित्तनिमित्ते न धर्मेणाराधयन्‌ हरिम्‌ 
यत्र चाद्यः पुमानास्ते भगवाञ्छब्द गोचरः 
सर्वं विष्टभ्य विरजं स्वानां नो मृड्यन्‌ वृष: ॥३।१५।१४।१५ 
वाधा होगी । 
भवत विधिनिषेध के अतीत होकर कृतकृत्यहोते हैं, कुटुम्ब, पश्चयज्ञ 
देवता इन सवों के ऋणी जैसे अभक्त होते हैं तदर्थ वे किङ्कर नित्य पश्च 
यज्ञादि कर्त्ता होते हैँ-स्मृति हीन जाति परिक्षीणमृणार्थं कर्म कारयेत्‌ । 
भक्त उस प्रकार ऋणी नहीं होते है, वेतो सर्वतो भावेन श्रीम्‌ कुन्द की शरण 
में आते हे, वासुदेव ही सार हैं, जानकर भिन्न भिन्न कर्तव्य का परित्याग 
करते हैं, विहित कर्म की निवृत्ति तो हाती है, निषेध निभित्त प्रायश्चित्त 
निषेध होता है । देह देहान्तर एवं देवतान्तर में आसक्ति क्रो छोड़कर हरि 
को शरण लेते हें, अतएव विक में प्रवृत्ति ही नहीं होती है यदि कथञ्चित्‌ 
प्रमादादि द्वारा उपस्थित भी होवे तो श्रीहरि ही परिष्कार करते हें, आप ही 
परेश हैं, श्रुति स्मृति रूप आज्ञाभङ्ग दोष तो रह जावेगा ही । इस के उसर 
में कहते हैं श्रीहरि प्रिय हैं। यहसव पापक्षय लिएके भजन करते है ? नहीं 
हृदय में रह कर ही सव समाधान स्वयं ही करते हैं, वस्तु शक्ति प्रार्थना की 
अपेक्षा नहीं रखती है ॥ 
अनन्तर मुक्त का दिव्य विग्रह योग करते हैं, यहांपर संशय है कि परम 
ज्योति रूप सम्पन्न मुक्त का विग्रहादिक है अथवा नहीं है? इस संशय के 
उत्तरमें कहतेहैं-वादरिकेमत में मुक्तका विग्रह नहीं होताहै, विग्रहादि अदृष्ट सृष्ट 
होते हैं, उस समय ग्रद्ृष्ट नहीं रहता है, इस लिए छान्दोग्य में ' अशरीर? कहा 
गया है, विग्रह योग से दुःखादि अवश्य होंगे । अस्मातु शरीरात्‌ समुत्थाय, 
इस प्रकार उत्क्रान्ति में भी अशरीर की आवश्यकता है, स्मृति में उक्त हैं, 
जन्म के कारण स्वरूप प्राकृत देह इन्द्रिय प्राण आदि से रिक्त होने के कारण 
शुद्ध सत्त्वमय देह धारियों के प्रति प्राकृत देह धारियों की वृति की आप कंसे 
कह सकते हैं ? 


आए वेदान्तदर्शनम्‌ टू 


त 
ठादशाहवदुभयावधं वादरायणो5तः ।४॥४॥१२ 
श्रीअह्मो वाच--- 

धानसा से सुता युष्मत्‌ पूर्वजाः सनकादयः 

चेर्रवहायसा लोकाल्लोकेषु विगतस्पृहाः 

त एकदा भगवतो वेकुण्ठस्यामलात्वनः 

ययुर्बेकुण्ठनिलयं सबेलोकनसस्कृतम्‌ ॥ 

बसन्ति यत्र पुरुषाः सर्वे बेकुण्ठमूत्त यः 

येईनिभित्तनिसित्त तधमंणाराधयत्‌ हरिम्‌ 

यत्र चाद्यः पुमानास्ते भगवाञछब्दगोचरः 

सत्वं विष्टभ्य विरजं स्वानां नो सृड्यत्‌ वृषः 

यत्र चेःश्चेयसं नास वनं कामदुघै ह. मेः 

स्वत्‌ श्रीभिविज्ञाजत्‌ केवल्यमिवमृत्तिमत ॥३।१५।१२-१३ 
१४-१५-१६ 


जैमिनि जी मुक्त का विग्रह मानते हैं, कारण वेद में “स पतिका 
भवति हिधा त्रिधा भवति ” मुक्त भी कभी एक दो, तीन आदि अनेक हु 
हैं, इस प्रकार वर्णन होनेके कारण वे सव शरीर धारो होते हैं। विग्रह के 
अभाव से अण्‌ परिमाण जीव का वहुत्व असम्भव हो जाता हृ मोक्षावस्था 
प्रकरण में ही इस का उल्लेख है. अतएव वेद में जहाँपर अशरीर कहा गया 
हे, बह अदर सृष्ट नहीं है, ऐसा जानना होगा॥ 
मम जिस बैकुण्ठ में टा श्रीहरि की अभिन्नपृत्ति होते हैं, और वेसव 
निष्काम धर्म से ही श्रीहरि की आराधता करते हैं, आद्य पुरुष श्रीहरि जहाँपर 
अवस्थान करते हैं, आप शब्द गोचर होते हैं, एवं वर्ममय शुद्धसत्त्वात्मक तनु 
से विराजित हैं । सु 

अधुना स्वमत को दिखाते हैं, सत्यसङ्कुल्प होनेके कारण दोंतो क 
म्‌ बत- होते हैं, कारण उभयविध ही वाक्य उपलब्ध हैं, उत को सविग्रह 
अविग्रह भी कहते हैं, द्वादश यज्ञ के समान इसमें भी विधान हैं, क न 
में यजमान के इच्छानुसार--अनेक यजमान होनेपर द्वादशाह यज्ञ क सु 
जाता हे, एव एकजन "यजमात होनेपर उसे आसीन कहा जाता है 2 दोते 


ते हैं हे व के सम्बख में संकल्प 
ही द्वादशाह यज्ञ कहे जाते हैं, उसी प्रकार मवत ३९ के सम्ब 


३७० श्रीमदुभागवतभाष्योपेतमु पाड 


तन्वभावे सन्ध्यवदुपपत्त * ४४१२३ 
नेकात्मतां मे स्पृहयन्ति केचित्‌ मतृयादसेवाभिरता मदीहाः 
ये $न्यो$न्यतो भागवताः प्रसज्य सभाजयन्ते मम पौदषाणि3। ३५१३४ 
भावे जाग्रत्‌ ।४।४।१४ 
पश्यन्ति ते मे रुचिराण्यम्ब सन्तः प्रसञ्चवक्तारुणलोचनानि 
रूपाणि दिव्यानि वरप्रदानि साक वाचं स्पृहणीयां बदन्ति 
ते देशनीयावयवेरुदारविलासहासेक्षितव!मसुक्तः 
हृतात्मनो हृतप्राणांश्च भक्तिरनिच्छतो गतिमण्वीं भ्रयुड क्त 
॥३॥२५॥२५-३६ _ 


के कारण सविग्रह एवं अविग्रह स्वीकार्य होते हैं, यहाँपर समझने की वात्‌ 
इस प्रकार ह-म्‌क्त पुरुष ब्रह्मविद्या द्वारा सत्य संकल्पादि गुणा युक्त एवं 
अविद्या म्‌ क्त होतेहे, उस में से जो मुक्त विग्रहकी इच्छा करतेहैं वे अविग्रह 
के होते हैं, जो म्‌ क्त ब्राह्मण वपु द्वारा निरन्तर नित्य ब्रह्मानुवृत्ति चाहते हैं, 
उन की मक्तावस्था में चिच्छक्तिमय देह का आविर्भाव होता हैं, 
` वह अनुवत्त न भी नित्यहे, स्मृतिमें भी उक्त हे जहाँपर बैकुण्ठ मृत्तिमय सकल 
पुरुष बास करते हैं। “ यथाक्रतु न्याय से आराधन समय के संकल्प ही 
सविगृह अविगूह्‌ के प्रति कारण हे । 
वैकुण्ठ में शुद्धसत्त्व की मूर्ति वाले सव रहते हैं वे सव निष्क्राम धम" 
श्रीहरि की उपासना करते हैं ॥ 

मुक्त पुरुष क भोग हेतु धमं समूह एवं दिव्य देहयोग का भी निरूपण 
Rr भोगका संम्बाद इस प्रकार है “ सोऽइनुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मा 
विपश्चिता 3 वह भोग सविग्रह एवं अविगुह में भी हो सकता है, वहाँपर 
सशंय है किमुक्त का भोग TE है, अथवा नहीं ? देहेन्द्रिय विरह होने 
के कारण भोग सम्भव नहीं है, एवं मुक्त पुरुष पूर्णानन्द होने के कारण भी 
भोग सम्भव नहीं है, इस प्रकार पूर्व पक्षक्रे उत्तर में कहते हें. वि्रहके अभाव 
से भोग का असम्भव कहना ठीक नहीं है, स्वप्न में शरीरका सम्वन्ध न रहने 
पर भी भोग सम्भव होता है, उसी प्रकार अविग्रह मुक्त पुरुष के मानस भोग 

होता है । 
कुछ व्यक्ति सायुज्य मुक्ति नहीं चाहते हैं, मेरे लिए ही मन वुद्धि चेष्टा 
को प्राप्त करते हैं, एवं परस्पर आसक्ति के साथ मेरा प्रभाव का कोत्तेन करते 


वेदान्तदर्शनमु ३७१ 


प्रदीपवदावेशस्तथाहि दर्शयति ।४।४।१५ 
अथोविभूत मम साययाचिता 
वैश्वय्यसष्टाङ्गमनुप्रवृत्तम्‌ 
श्रियं भागवतों वा स्पृहयन्ति भद्रा 
प्रस्य तेऽश्नुवते तु लोके ॥३।२५।३७ 

तेने ब्रह्म हदा य आदिकवये मुद्यन्ति यत्‌ सुरयः ॥१।१।१ 
क इह नु वेद वताबरजन्मलयोऽग्रंसरं 
यत उदगादृषिर्यमनुदेवगंणा उभये ॥१०।८७।२४ 


रहते हैं ॥ 

सविग्रह में पुष्कल भोग सम्भव है, इस को कहते हैं, “ भावे जाग्रत” 
सविग्रह होने के कारण जाग्रत अवस्थाके समान ही मक्त पुरुषका भोग होता 
है। आनन्द पूर्ण मक्त की भोग तृणा नहीं रहती है, सत्य है, किन्तु भागवत्‌ 
प्रसाद प्राप्त करने के लिए भोगेच्छा मक्त के लिए असम्भव नहीं हैं | जिस 
प्रकार आप्त काम श्रीभगवान्‌ की इच्छा भक्त की इच्छानुसार होती हे, उसी 
प्रकार भगवत्‌ प्रसाद से भोग स्पृहा मुक्त की होती हा 

मेरा प्रसन्न वदन, अरुण लोचन, दिव्य रूप प्रभृति का अनुभाव मुक्त 
पुरुष करते हैं एवं मेरे साथ मनोज्ञ वार्ता आलाप भी करते हैं, परमेइवरानु 
भव सुख भक्ति में अधिक है, आत्मानन्द भी मुक्तगण अवश्य मास होते हैं । 
मनोहर अवयव मनप्राण आकर्षक इन्द्रिय प्रभृति वाले की भजन से इच्छा न 
होने पर भी मन प्राण का अपहरण कर उन सव को मुक्ति प्रदान करता हूँ। 
` अनन्तर मुक्त पुरुष की सर्वज्ञता को कहतेहैँ, “न पश्यो मृत्यु पस्यति 
न रोगं नोत दुःखितां सर्वं ह पश्यः पश्यति सर्वमाप्नोति ह pe 
मक्त पुष को सर्वज्ञ कहा गथा है,वह उचित हे अथवा नही : प्राज्ञेन 
आत्मना इस श्रुतिसे वह निषिद्ध होतेके कारण उस प्रकार कहना उचित नहीं 
हैं। इस प्रकार कथन का निरास करते हैं “ प्रदीपवत्‌ प्रदीप की प्रभा जसे 
अनेक-देश में फैलती हे; वेसा ही मुक्त पुरुष का इइ्वर कत्तूक भ्रस्त 
प्रज्ञा द्वारा अनेक अर्थों में आवेश होता है, सवेताश्वरोपनिषत्‌ म उक्त हे प्रज्ञाच 
तस्मात्‌ प्रसृता पुराणी ' ईश्वर मुक्त जीव की स्वाभाविकी पुरातन प्रज्ञा 


प्रसृता होती हे ॥ 


विभुति ऐश्वर्य भागवती श्रीप्रभृतिभी मेरीकृपासे मुक्तगण प्राप्त करते 


३७२ श्रीमदूभागवतभाष्योपेतमु पा ४ 


स्वाप्ययसम्पत्योरन्यतरापेक्ष्यमा विष्क्ृतं हि ।४।४।१६ 
स भूतसूक्ष्मेर्द्रियसन्निकर्ष सनोमथं देवमयं विकाम्‌ 
संसाद्य गत्या सह तेन याति विज्ञानतत्वं गुणसन्निरोधम्‌ २।२।३० 
तिप्ठन्तमासो नमुत व्रजन्तं शयानमुक्षन्तमदन्तमञ्नम्‌ 
स्वभावमन्यत्‌ किमपीहमानसात्मानमात्सस्थमति ने वेद।११।२८।३१ 


जगद्टचापारवजं प्रकरणादमन्निहितलात्‌।४।४।१७ 
जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादितरत श्चार्थष्वभिज्ञः स्वराट्‌ 
तेने ब्रह्म हृदा य आदिकवये भुह्यन्ति यत्‌ सुरयः 


हैं, जिन्होंने ब्रह्मा के हृदय में भी ज्ञान उद्भासित किया हे, पूर्वज श्रीहरि को 
कोन जान सकता हैं, जिन से सवव्यक्ति ज्ञान प्राप्त करते हैं ।। 

मक्त में सर्वज्ञत्व अय्ूवत हे, प्राज्ञेनात्मनेति ” श्रुति वाक्य द्वारा 
विशेषज्ञान का प्रतिषेध हुआ है, इस पुत्र पक्ष का उत्तर प्रदान करते हैं 
“ स्वाप्यय ? उक्त वाकय मक्त के विशेष ज्ञान का निवारक नहीं है, कारण 
श्रुति में केबल सुषुप्ति एवं उत्क्रान्तिकालीन विशेष ज्ञान का ही निषेध है, 
छान्दोग्य में कथित है, स्वमपीतो भवति तस्मादेनं स्वपीतीत्याचक्षते ” वाङ. 
मनसि सम्पद्यते ” इन सव वाक्य द्वारा म्‌ क्ति अवस्था में सार्वज्ञत्व का निर्णय 
किया गया है, ' सवा एष एतेन दिव्येन चक्षुबा ” इत्यादि वाक्य से उस के 
सा्वंज्ञत्व का निर्णय किया गया है, उत्क्रान्ति समय में भी एतेभ्यो भूतेभ्यः 
समुत्थाय निःसंगत्व कहा गया है, उक्त वाक्य में विनश्यति पद का अर्थ 
है, देखता नहीं है, अतएव म्‌ क्त का साव॑ज्ञत्व निर्णय हुआ हे , 

स्थूल सूक्ष्म भूतों को अतिक्रम के पश्चात्‌ आवरण भूत अहङ्कार प्राप्ति 
के द्वारा महदादि को प्राप्त करता है, उस को कहते हैं, योगी विकार्य 
पदार्थ को प्राप्त करने के अनन्तर विज्ञान तत्त्व को प्राप्त करता है; भूत सूक्ष्म 
इन्द्रिय के स्थान को प्राप्त करने के वाद अहङ्कार के साथ विज्ञान तत्त्व मह 
तत्त्व को प्राप्त करता है, उस के वाद प्रकृति म लय होता हैं। अनन्तर उपा 
धियों के अवसान में शान्त अविकृत आनन्द परमात्मा को प्राप्त करता है 
विद्वान्‌ के लिए बन्धन के भय से कमे करना उचित नहीं है? उत्तर--कर्म 
करना उचित है, वर्धन नहीं होता है, कारण विद्वान्‌ से भिन्न व्यक्ति अहङ्कर 
के द्वारा समस्त कर्म करता है अतः वह वद्ध होता है, विद्वान्‌ निरहङ्कार होकर 
करता है, अर्थात्‌ शरीर धर्म को शरीर धर्म रूप मे ही जानते हैं, इसलिए 
बद्ध नहीं होता है । 


अ० ४ वेदान्तदर्शनमु ३७३ 


तेजोवारिमृदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसर्गो$मृषा 

धाम्ना स्वेन सदा निरस्त कुहक सत्यं परं धीमहि ॥१।१।१ 
प्र्यक्षोपदेशान्न ति चेन्नाधिकारिकमणडलस्योक्त;४॥४॥।१८ 

त्वमकरणः स्वराडखिलकारकशक्तिधर 

स्तववलिघुद्वहन्ति ससदन्व्यजयानिमिषाः 


वर्षभुजोऽखिलक्षितिपतेरिब विश्वसृजो 
विदधति यत्र ये त्वधिकृता भवतश्चकिताः ॥१०।८७।२८ 


“ अथ य इह आत्मानमनुविद्य व्रजन्त्येतां्च सत्यान्‌ कामांस्तेषां सर्वेषु 
लोकेषु कामचारो.भवति ” जो आत्मा को जानकर यहाँ से गमन करता है, 
वह समस्त कामनाओं को प्राप्त करता हैं, यह श्रुति वचन है, यहाँपर संशय 
यह है कि मुक्त जगतृकर्ता है अथवा नहीं ? परमसाम्य प्राप्ति एवं सत्य 
संकल्पत्व कथन से मुक्त जगत्कर्ता है, पूर्वपक्ष का उत्तर प्रदान करते हैं, 
( जगद्‌ व्यापार वर्ज ” ' स यदि ' इस वाक्य में मुक्त की सृष्टि विधान मिलता 
है वह निखिल चिदचित्‌ सुष्टिस्थिति नियमन रूप ब्रह्मा कान्त जगत्‌ कत्तु त्व 
को छोड़कर ही जानना होगा, कारण “ यतो वा इमानि भूतानि ” श्र्‌ ति ब्रह्म 
पर हैं। जग्‌ व्यापार कार्य को छोड़कर हो समस्त कार्य में मुक्त का अधि 
कार है। अन्यथा ", जन्माद्यस्य सतः " यह ब्रह्म लक्षण पर सुत्र असंलग्न 
ही जावेगा । और अनेक ईश्वर वाद की स्थापना होगी । जिस से महानु 
अनिष्ट की सम्भाबना है, अतएव मुक्त जीव जगद्‌ व्यापारी नहीं है । 

> « इस विश्व की सृष्टि स्थिति आदि होती है, जो कार्य में अभिज्ञ है, 
जिन्होंने आदि कविके हृदयमें वेदका संचार कियाहै, स्वराट्‌ तथा माया परा 
भव कारी है, ऐसे परम सत्य“का हमसव ध्यान कर्‌ । 

८ सवैऽस्मे देवा बलिमावहन्ति” तैतिरीयक में ` स स्वराट्‌ भवतितस्य 
सर्वेबु लोकेषु काम चारो भवति ” छान्दोग्य में उक्त है, अतः सर्वदेव आराध्य 
होने के कारण मुक्त उक्त जगद्‌ व्यापार का अधिकारी होना सम्भव है, इस 

| प्रकार पूर्व पक्ष का उत्तरदेते हैं; श्रूति में कथन होने पर म्‌ क्त जगद्‌ व्यापार 
् का अधिकार हो सकता है, ऐसा कहना उचित नहीं है, कारण अधिकारी 
मण्डल का वर्णन प्रसिद्ध है, परेश से ही अनुगृदीत ब्रह्मादि अधिकारी 
देवगण है, जैसे कुमारादि की अप्रतिहतगति श्रीहरि को इच्छा से होती है, 
वैसे ही म्‌ क्त पुरुषों का सम्मानभी श्रीहरि प्रदत्त सम्मान के कारण ही होता 


३७४ श्रीमदभागवत भाष्यो पेत मु पाड 


विकारावात्त च तथा हि स्थितिमाह ४।४।१६ 
येन स्वरोचिषा विश्वं रोचितं रोचयाम्यहस्‌ 
यथार्कोऽर्नियंथा सोमो यथक्षंग्रहतारकाः 
तस्मे नमः भगवते वासुदेवाय धोम हि 
यन्मायया दुजेयया मां बदन्ति जगद्‌ गुरुप्‌ 
विलज्जमानया यस्य स्थालुमीक्षापथेऽमुया 
विमोहिता विकत्थन्ते ममाहमिति दुधियः ॥२।५।११।१२।१३ 
दशंयतश्चेवं प्रत्यक्षानुमाने ।२।४।२० 
निगमकल्पतरो गलितं फलं शुकमुखादमृतद्रवसंयुतम्‌ 
पिवत भागवतं रसमालयं मुहुरहो रसिका भुबिभाबुकाः ॥१।१।३ 


है। श्रीहरि के अनुग्रह से ही म्‌ क्ततण भोग का अधिकारी होते हैं । अतएव 
जगद्‌ व्यापार का अधिकारी मू क्त नहीं हैं । 

ईश्वरके साथ जीव का साम्य नहीं है, आप करण सम्बन्धहीन होने पर 
भी निखिल शक्तिमान्‌ है, विश्वसृज ब्रह्मादि अधिकारीदेवगण किङ्कर के 
समान सेवा करते हैं, उन की आज्ञा पालन रूप वलि प्रदान ही अधिकारियों 
का कार्य है। 

म्‌ क्तपुरुष गण यदि कार्यान्तर गतभोग प्राप्तकरतेहैँ, तव संसारीसे उन 
का विशेष क्या है, कारणा वे सव भोग तो विनाशी है, इस पूर्व पक्ष का उत्तर 
देते हैं- £ विकारार्वात्त ” विकारात्मक विश्व में जिन की स्थिति नहीं है, ऐसे 
ब्रह्म स्वरूप एवं धाम के साथ जिन का परिचयः हुआ है वे सव मक्त पुरुष 
होते हैं, अतएव विद्या के द्वारा आवृत्ति क्षय होते के कारण मक्त ब्रह्मानुभव 
में अब्रस्थान करते हैं, कठ श्रुति भी मक्त की स्थिति उसी प्रकार कहती है । 
परेश के अनुशीलन से गुणावरण नष्ट होता है, अनन्तर भगवम्‌ साक्षापूकार 
और अक्षय पुरुषार्थ लाभं होता है, माया ईश्वर के समीपमे ठहर नहीं सकती 
है, माया का प्रभाव जीवपर ही हे, लज्जित होकर.माया ईश्वर की दृष्टिपथ 
पर नहीं रहती है, जिस से प्रभावित होकर जीव मैं और मेरापन भे लगा 
रहता हैं ॥ 

जीव सत्य संकल्पत्वादि स्वरूप का साक्षान्‌ कार से ही जव मुक्त होता 
है, तव ब्रह्मसाक्षातुकार की आवश्यकता क्या है? इस के उत्तर में कहते 
हैं यद्यपि मक्त जीवतादृश गुणशाली होते हैं, तथापि अणु स्वरूप होने के 
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येऽन्येऽर विन्दाक्षविमुक्तसानिनः 
स्त्वय्यस्तभावादविशुद्धवुद्ध यः 
आरुह्य कृच्छु ण परं पदं ततः 
पतन्त्यधोडनादृतयुष्मदड घ्रयः ॥१०।२:३२ 
भोगमात्रसाम्यलिङ्गाच।४४।२१ 
नाहं परायुऋ षयो न मरीचिमुख्याः 
जानन्ति यद्विरचितं खलु सत्त्वसर्गाः 
यन्मायया मुषितचेतस ईश देत्य 
सर्त्यादय: किमुत शश्वदभद्रवृत्ताः 
सत्बं समीहितमदः स्थितिजन्मनाशं 
भूतेहितञच जगतो भवबन्ध मोक्षो 
वायुर्यथा विशति खञूच चराचराख्य 
सर्व तदात्मकतयावगमोऽवरुत्‌त्से ८।१२।१०-११ 
श्रिय भागवतीं वा स्पृहयन्ति भद्रां . 
परस्य मे तेऽश्नुवते लु लोके ॥३।२५।३७ 


कारण आनन्द भी अणु स्वरूप ही होता हैं, ब्रह्म अपरिमित आनन्द है, उस 
को प्राप्त करने से ही जीव आनन्दी होता है, जैसे अल्पधन के व्यक्ति विपुल 
धनाधिपति को प्राप्त होकर सुखी होता है, वैसा ही ब्रह्म प्राप्रथनन्तर ही जीव 
सुखी होता है। 
विशेष कर ब्रह्म साक्षात्‌ कार के विना वृद्धि शुद्धि ही नहीं होती हैं, 
और श्रीभगवम्‌ चरणारविन्दे का अनादर के कारण संसार ही होता हैं । 

४ निरञ्जनः परमं साम्यम पैति” श्रुति में कथित होनेके कारण मुक्त 
स्वयं ही होगा, ईश्व राधत की आवश्यक ही क्या है? अणूत्व जीव का वृद्धि 
गत है एवं उपचारित हे, इस कथन के उत्तर में कहते हैं “ भोगमात्र साम्य 
लिङ्गाच्च सूत्रस्थ “ च ? शब्द अवधारण अर्थ में प्रयुक्त हुआ हे, पूर्व से 'न' 
कार की अनुवृत्ति हुई है । भोग में साहचर्यहे, किन्तु शक्ति में दोनों विभिन्न 
है, 'स्व।त्मनशचोत्तरयोः इस सूत्रकी व्याख्यामे इस विषयका स्पष्टी करणहुआ 
है। ब्रह्मा आदि देवगण ही जव ईश्वर के विषय अवगत नहीं हो पाते हैं, 
तव मरण धर्म शील मनुष्य उन को कैसे जान सकते हैं । ईश्वर स्वयं विश्व 
की सृष्टि करते हैं, और पालन आदि भी करते हैं, आप स्वतन्त्र ज्ञान स्वरूप 
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>) = ह 
अनावृत्तिः शब्दादनावृतिः शब्दात्‌ ।४।४।२२ 

धोतात्मा पुरुषः कृष्णपादमूलं न भुञ्चति 

सुक्त सर्वपरिक्लेशः पान्थः स्वशरणं यथा 

साधवो हृदयं मह्य साधूनां हृदयंत्वहम्‌ 

मदन्यत्ते न जानन्ति नाहं लेऽभ्यो सनागपि 

ये दारागारपुत्राप्प्राणात्‌ वित्तमिमं परम्‌ 

हित्वा मां शरणं याताः कथं तांस्त्यक्त्‌ मुतसहे ४।४।६४।६१ 
है। मदीय लोक में मेरेसाथ भागवती ऐश्वय्य का उपभोग करने में समथ 
होता हे ॥ 

अनन्तर मुक्त का सावेदिक भगवत्‌ सानब्निध्यका विवरण प्रारम्भ करते 
हैं, इस विषय में संशय है कि भगवत्‌ प्राप्ति लक्षण मुक्ति क्षयिष्णु है अथवा 
अक्षयिष्णृ है। लोक शब्द से ज्ञात होता है कि वह अनित्य है क्षयिष्णु है। 
इस प्रकार पूर्व पक्ष का उत्तर देते हैं, ' अनावृत्त: ” भगवदुपासना द्वारा 
भगवल्लोकप्राप्ति होने पर पुनरावृत्ति नहीं होती है। मामुपेत्य पुन जन्म 
इःखालयमशाश्वतमु नाप्नुवन्ति . महात्मानः संसिद्धि परमां गताः । ब्रह्मलोक 
प्राप्त होने के वाद पुनर्वार जन्म नहीं होता है, में ज्ञानी के अत्यन्त प्रिय हुँ! 
ज्ञानी भी मेराप्रिय हैं, साधुगण मेरा हृदय है, तथा मैं साथुओं का हृदय हूँ हि 
जो स्त्री-गृह-पुत्र-वन्धु धन प्राण समस्त को छोड़कर मेरे शरण में आते हैं मैं 
उनकी किस प्रकार त्याग कर सकता हैं । पवित्रात्मा पुरुष श्रीकृष्ण पाद मुल 
को नहीं छोड़ता है सर्व क्लेश से मुक्त जेसे निज गृह में आता है। इन सव 
स्थलों में भगवान्‌ के भक्त का परित्याग न करना और भक्त की भगवान के 
समीप में स्थिति सुस्पष्ट है । तागुपय है कि -सत्यवाक्‌ सत्य सङ्कल्प: वात्सल्य 
नीरघि श्रीहरि निज भक्तको कभीभी नहीं छोडतेहे, जीवनिखिल सुखरत्नाकर 

सुत्र की आवृत्ति अध्यायसमाप् | 


श्रीहरि को प्राप्त कर कृतार्थ होता ठी 
के लिए हे । 
* इति श्री वेदव्यास प्रणीते ब्रह्मसूत्रस्य श्रीमद्भागवत भाष्ये 
चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थ. पादः सम्पूर्ण: $ 
ॐ श्रीगुरवे समपितसस्तु % 
गौरगदाधरो नत्वा कृष्णराधास्वरूपिणो 
अर्थोऽयं ब्रह्मसूत्राणां हरिदासेन दशितः | 
भूदेवान्वयजातस्य भूगभ।न्वयरवत्तिनः 
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